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ಎರಡು ಮಾತುಗಳು 


“ನನಗೆ ಪುನರ್ಜನ್ಮ ಬೇಡ; ಅದು ಸಿಗುವುದಾದರೆ ಅಸ್ಪಶ್ಯನಾಗಿ ಹುಟ್ಟಿ, ಅವರ 
ಸಂಕಟ-ಅವಮಾನಗಳನ್ನು ಅನುಭವಿಸಿ, ಅವರನ್ನು ದುರವಸೆ ಯಿಂದ ಪಾರು ಮಾಡುವ 
ಅವಕಾಶ ನನಗೆ ಒದಗಲಿ” 


- ಗಾಂಧೀಜಿ 


ಡಾ| ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌ ಮತ್ತು ಗಾಂಧೀಜಿ ಅವರ ಪ್ರತಿಕ್ರಿಯೆಗಳನ್ನು ಆಯಾಕಾಲದ 
ಸಂದರ್ಭಕ್ಕೆ ಮಾತ್ರ ಸೀಮಿತಗೊಳಿಸಿ, ಅವರನ್ನು ಒಟ್ಟಾಗಿ ಅರ್ಥಮಾಡಿಕೊಳ್ಳಬೇಕೆ ಹೊರತು 
ಅವರ ಸಾಂದರ್ಭಕ ಅಭಿಪ್ರಾಯಗಳನ್ನು ಕಟ್ಟು ಗಾಜು ಹಾಕಿಸಿ, ಸ್ಥಿರಗೊಳಿಸಿ, ನೇಣಿಗೆ 
ಏರಿಸಬಾರದು” 


-ದೇವನೂರ ಮಹಾದೇವ 


ಗಾಂಧೀಜಿ, ಬುದ್ಧ, ಬಸವೇಶ್ವರ, ಸ್ವಾಮಿ ವಿವೇಕಾನಂದ .ಡಾ1ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌ ಮೊದಲಾದ 
ದಾರ್ಶನಿಕರ ಚಿ೦ತನೆಯ ಪ್ರಸ್ತುತತೆಯನ್ನು ಮತ್ತು ಅನಿವಾರ್ಯತೆಯನ್ನು ನಾವು 
ಮನಗಾಣಬೇಕು. ಸಾಧಕರ ವಿಚಾರಗಳನ್ನು ಶತಮಾನಗಳವರೆಗೆ ಚರ್ಚಿಸುತ್ತೇವೆ; ಏಕೆಂದರೆ, 
ಅವುಗಳಲ್ಲಿ ಸಮಾಜಮುಖಿ ಹಾಗೂ ಮಾನವೀಯ ಮೌಲ್ಯಗಳಿರುತ್ತವೆ. 


ಸಮಾಜದ ಆರೋಗ್ಯದ ಬಗ್ಗೆ ಚಿಂತನೆ ನಡೆಸಿದವರ ಮತ್ತು ಸಮಾಜಹಿತಕ್ಕಾಗಿ 
ಶ್ರಮಿಸಿದವರ ಬಗ್ಗೆ ಅವರ ಕಾಲ, ಅಂದಿನ ಸಂದರ್ಭಗಳನ್ನು ಗಮನಿಸಿ, ಅಭಿಪ್ರಾಯ 
ತಾಳುವುದು ಸ್ವಾಗತಾರ್ಹ. ನಮ್ಮ ಮೇಲೆ ಅಂತಿಮವಾಗಿ, ಸಮಾಜದ ಸ್ವಾಸ್ಥ ಕಾಪಾಡುವ 
ಹೊಣೆ ಇರುತ್ತದೆ. ಸಮಾಜವನ್ನು ದಿಕ್ಕು ತಪ್ಪಿಸುವ ಕೆಲಸ ಮಾತ್ರ ನಮ್ಮಿಂದ ಎಂದಿಗೂ 
ಆಗಬಾರದು; ಸಮಾಜದ ಹಿತಚಿ೦ತಕರನ್ನು ಒಬ್ಬರಿಗೆ ಇನ್ನೊಬ್ಬರಿಗೆ ಎದುರಾಗಿ ನಿಲ್ಲಿಸುವ, 
ಜಾತಿ-ಧರ್ಮಗಳ ಶ್ರೇಷ್ಠತೆಯನ್ನು ಪ್ರತಿಪಾದಿಸುವ ಮತ್ತು ಜನರನ್ನು ಪ್ರಚೋದಿಸುವ 
ಮೂಲಕ ಸಮಾಜದ ಸ್ವಾಸ್ಥ್ಯ ಕದಡುವ ಪ ಪ್ರಸಂಗಗಳು ಹೆಚ್ಚುತ್ತಿರುವುದು ದುರದೃಷ್ಟಕರ. 

ಇತ್ತೀಚೆಗೆ ಗಾಂಧಿ-ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌, ಗಾಂಧಿ-ಸುಭಾಷ್‌ ಚಂದ್ರ ಬೋಸ್‌, ಗಾಂಧಿ-ಭಗತ್‌ 
ಸಿಂಗ್‌ "ನಡುವೆ ಭಿನ್ನಾ! ಭಿಪ್ರಾಯದ ಬಹುದೊಡ್ಡ ಕಂದಕವನ್ನು ಸೃಷ್ಟಿಸಲಾಗುತ್ತಿದೆ. ಗಾಂಧಿ 
ಬಗ್ಗೆ ಅನ್ಯಾಯವಾಗಿ "ಯುವಜನರಲ್ಲಿ ನಿಷೇಧಾತ್ಮಕ ಭಾವನೆಯನ್ನು, ಮೂಡಿಸಲಾಗುತ್ತಿದೆ. 
ಇದು ಉತ್ತಮವಾದ ಬೆಳವಣಿಗೆಯಲ್ಲ. 

ಗಾಂಧಿ ಮತ್ತು ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌ ಭಾರತದ ಎರಡು ಕಣ್ಣುಗಳು. ಒಬ್ಬರು ನಮ್ಮನ್ನು 
ರಾಜಕೀಯ ಸಂಕೋಲೆಗಳಿಂದ ಬಿಡುಗಡೆಗೊಳಿಸಿ, ವಿಶ್ವ ಶಾಂತಿಯನ್ನು ಪ್ರತಿಪಾದಿಸಿ. 


ಮಾನವೀಯ ಮೌಲ್ಯಗಳ ಕಡೆಗೆ ಜನಮನ ಸೆಳೆದ ಮಹಾನ್‌ ಚೇತನವಾದರೆ, ಮತ್ತೊಬ್ಬರು 
ಸಂವಿಧಾನವನ್ನು ರಚಿಸಿ, ದೇಶದಲ್ಲಿ ಸಮಾನತೆಯನ್ನು ಮತ್ತು ತಳಸಮುದಾಯಗಳಿಗೆ 
ಅಸ್ತಿತ್ವ ತಂದುಕೊಟ್ಟ ಮಹಾನ್‌ ಸಮತಾವಾದಿ. 

ಗಾಂಧಿ ಮತ್ತು ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌ ಈ ದೇಶದ ಮಾನವೀಯ ಪ್ರಜ್ಞೆಯ ಸಂಕೇತ. 
ನೊಂದವರನ್ನು ಗಾಂಧೀಜಿ ಹೊರಗೆ ನಿಂತು ನೋಡಿದರೆ ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌, ನೊಂದವರಲ್ಲಿ 
ಒಬ್ಬರಾಗಿ ಒಳಗಿನಿಂದ ಯೋಚಿಸುತ್ತಾರೆ. 

ಸ್ಕಾ ಕಾರಣಕ್ಕಾಗಿಯೇ ಗಾಂಧಿ-ಅಂಬೇ ೇಡ್ಕರ್‌ ನಮ್ಮ ದೇಶದ ಅಂತ:ಸತ್ವದ ಎರಡು 
ಶಿಷ್ಟ ಶಕ್ತಿಗಳು. 

ಸ % % 

ನಮ್ಮ ದೇಶದ ಪ್ರಖರ ಚಿಂತಕರಲ್ಲಿ ಒಬ್ಬರೆನಿ ಸಿರುವ ಅರುಂಧತಿ ರಾಯ್‌ ಬರೆದ 
'ಡಾಕ್ಟರ್‌" ಮತ್ತು ಸ೦ತ' (The Doctor and the Saint) ಪುಸ್ತಕ ಸಹಜವಾಗಿಯೇ 
ಸಾಕಷ್ಟು ಬಿರುಗಾಳಿಯನ್ನು ದೇಶಾದ್ಯಂತ ಬೀಸಿತು. ಆ ಪುಸ್ತಕವನ್ನು `ಪರಾಮರ್ಶಿಸಿದ, ಸಾ 
ಕಾಲದ | ಇನ್ನೊಬ್ಬ ಪ್ರಖರ ಇ ರಾಜಮೋಹನ್‌ ಗಾಂಧಿ, ಅಲ್ಲಿನ ತೋಪ-ದೋಪಗಳನ್ನು 
ಎತ್ತಿ ಹೇಳಿದರು. ಗಾಂಧಿ ಮತ್ತು ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌ ಕುರಿತು ಅರುಂಧತಿ ರಾಯ್‌ ಎತ್ತಿರುವ 
ಪಶ್ನೆ ಗಳಿಗೆ ಇಲ್ಲಿ ಪ್ರತಿಸ ಸ೦ದನ ಇದೆ. 

ಹಾಚಿ ಗಾಂಧಿ ಅವರ ಪುಸ್ತಕ ಮೂಲದಲ್ಲಿ ಇಂಗ್ಲೀಷ್‌ನಲ್ಲಿದೆ; ಇದನ್ನು 
ಕನ್ನಡಕ್ಕೆ ತರುವ ಕೆಲಸವನ್ನು ಗಾಂಧಿ ಸ್ಮಾರಕ ನಿಧಿ ಕೈಗೆತ್ತಿಕೊಳ್ಳಬೇಕೆಂದು ಶ್ರೀ ಮಂಗ್ಳೂರ 
ವಿಜಯ ಸವಿನಯ ಆಗ್ರಹ ಮಾಡಿದರು; ಅದಕ್ಕೆ ನಮ್ಮ ಸಮ್ಮತಿ ಸಿಕ್ಕುತ್ತಲೆ, ತಮ್ಮ ಮಿತ್ರ 
ಮತ್ತು ಕನ್ನಡದ ಚಿಂತನಶೀಲ ಲೇಖಕ ಮತ್ತು ಚಲನಚಿತ್ರ ನಿರ್ದೇಶಕ ಎನ್‌.ಎಸ್‌.ಶಂಕರ್‌ 
ಅವರಿಂದ. ಈ ಅನುವಾದಿತ ಪ್ರತಿ ಸಿದ್ಧಗೊಳ್ಳಲು ಕಾರಣರಾದರು. ಇವರಿಬ್ಬರ ಉತ್ಸುಕತೆ 
ಮತ್ತು ಕಾಳಜಿಯಿಂದಾಗಿ ಈ ಪುಸ್ತಕ ಅಪೂರ್ವ ರೀತಿಯಲ್ಲಿ ಕನ್ನ ಡಕ್ಕೆ ಬಂದಿದೆ. 


ಕನ್ನಡ ಅನುವಾದದ ಪ್ರಕಟಣೆಗೆ ಅನುಮತಿ ನೀಡಿದ ಶ್ರೀ ls ಗಾಂಧಿ 
ಅವರಿಗೆ, ಇಂಗ್ಲೀಷ್‌ ಪುಸ್ತಕದ ಪ್ರಕಾಶಕರಿಗೆ ಮತ್ತು ಶ್ರೀ ಮಂಗ್ಳೂರ ವಿಜಯ - ಶ್ರೀ ಎನ್‌. 
ಎಸ್‌. ಶಂಕರ್‌ ಅವರುಗಳಿಗೆ ಮತ್ತು ಈ ಪುಸ್ತಕದ ಪ್ರಕಟಣೆಗೆ ವಿಶೇಷ ಆಸಕ್ತಿ ವಹಿಸಿದ 
ಗೌರವ ಕಾರ್ಯದರ್ಶಿ ಪೊ) ಜಿ.ಬಿ. ಶಿವರಾಜು ಅವರಿಗೆ ಹೃತ್ಪೂರ್ವಕ ಧನ್ಯವಾದಗಳು. 


ಗಾಂಧಿ- ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌ ಕುರಿತು ನಮ್ಮಲ್ಲಿ, ನಮ್ಮ ಯುವಜನರಲ್ಲಿ, ಮೂಡಿರಬಹುದಾದ 
ತಪ್ಪು ತಿಳುವಳಿಕೆಯು ಕಡಿಮೆಯಾಗುವುದಕ್ಕೆ ಈ ಪುಟ್ಟ ಪುಸ್ತಕ ಖಂಡಿತಕ್ಕೂ ನೆರವಾಗುತ್ತದೆ 
ಎಂಬ ಪೂರ್ಣ ಭರವಸೆ ಹೊಂದಿ. ಗಾಂಧಿ ಸ್ಮಾರಕ "ನಿಧಿಯು ಇದನ್ನು ಅತ್ಯಂತ 

ಹೆಮ್ಮೆಯಿಂದ ಪ್ರಕಟಿಸುತ್ತಿದೆ. 
ಡಾ। ಹೊ. ಶ್ರೀನಿವಾಸಯ್ಯ 


ಅಧ್ಯಕ್ಷರು, ಗಾಂಧಿ ಸ್ಮಾರಕ ನಿಧಿ, ಬೆ೦ಗಳೂರು 


ಅನುವಾದಕನಿಗೆ ಅನಿಸಿದ್ದು 


ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌ ಮತ್ತು ಗಾಂಧೀಜಿ ನಡುವಣ ವಾಗ್ದಾದ, ಸ್ವತಂತ್ರ ಭಾರತದ ಅತಿ 


ಮಹತ್ವದ ಕಗ್ಗ೦ಟುಗಳಲ್ಲಿ ಒಂದಿರಬೇಕು. ಒಂದು ಲೆಕ್ಕಕ್ಕೆ ಇದು ಎಂದೂ ಮುಗಿಯದ 
ಎವಾದವೇನೋ ಎಂದೂ ಅನಿಸಿದೆ. ಅದರಲ್ಲೂ 1932ರ ಪುಣೆ ಒಪ್ಪಂದವನ್ನೇ ಕೇಂದ್ರವಾಗಿ 
ಮಾಡಿಕೊಂಡು, ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌ ಮತ್ತು ಗಾಂಧೀಜಿಯವರನ್ನು ಎದುರಾ ಬದುರು ಪಾಳೆಯಗಳಲ್ಲಿ 
ನಿಲ್ಲಿಸಿ ಕೂಗಾಡುವ ಪ್ರವೃತ್ತಿ ಅದೇಕೋ ಈಚಿನ ವರ್ಷಗಳಲ್ಲಿ ಹೆಚ್ಚಾಗುತ್ತಲೇ ನಡೆದಿದೆ. ಅವರಿಬ್ಬರ 
ನಡುವೆ ಹಗೆತನ ಹುಟ್ಟುಹಾಕಿ ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯದ ಆಶಯ ಹಾಗೂ ಸಾಮಾಜಿಕ ನ್ಯಾಯದ ಕಾಳಜಿ 
ಇವರೆಡನ್ನೂ ಪರಸ್ಪರ ವಿರುದ್ಧ ಗುರಿಗಳೆ೦ದು ಬಿಂಬಿಸಲಾಗಿದೆ; ಕಾನ್ಶಿರಾ೦ ಅವರ ಬಹುಜನ 
ಸಮಾಜ ಪಕ್ಷದ ರಾಜಕೀಯ ಪ್ರಯೋಗ ಯಶಸ್ವಿಯಾದ ಮೇಲಂತೂ ಗಾಂಧೀಜಿಯನ್ನು 
ದಲಿತ ವಿರೋಧಿ, ಮನುವಾದಿ ಎಂದು ಬಿಂಬಿಸುವ ಪ್ರಯತ್ನಗಳಿಗೆ ದೊಡ್ಡ ಗಂಟಲು ಬಂದಿದೆ. 
ಇದರ ಒಳಮರ್ಮವೇನೋ ನನಗಂತೂ ಅರ್ಥವಾಗಿಲ್ಲ. 


ಇದೇ ಧಾಟಿಯಲ್ಲಿ ವಾದಿಸುವ ತಾತ್ವಿಕ ಮೊ೦ಡರು ನನ್ನ ಗೆಳೆಯರಲ್ಲೂ ಹಲವರಿದ್ದಾರೆ. 
ನಾನೂ ಅವರೊಂದಿಗೆ ಎಷ್ಟೋ ಬಾರಿ ಚರ್ಚಿಸಿ ನೋಡಿದ್ದೇನೆ. “ನನ್ನ ಮೂಗಿನ ನೇರಕ್ಕೆ' 
ನನ್ನ ವಾದಗಳನ್ನು ಅವರ ಮುಂದೆ ಮಂಡಿಸಿಯೂ ಇದ್ದೇನೆ. ಜಾತಿ ಅನ್ಯಾಯದ ಪ್ರಶ್ನೆ ನಾಡಿನ 
ಸ್ವಾತ೦ತ್ರ್ಯ ಹೋರಾಟಕ್ಕೆ ನೇರವಾಗಿ ಸಂಬಂಧಪಟ್ಟ ವಿಷಯ ಆಗಿರಲಿಲ್ಲವಾದರೂ, ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌ 
ಇನ್ನೂ ಸಾರ್ವಜನಿಕ ಜೀವನವನ್ನು ಪ್ರವೇಶಿಸುವ ಮುನ್ನವೇ, ಗಾಂಧೀಜಿ ಅಸ್ಪ] ಶ್ಯತೆ ವಿಚಾರದಲ್ಲಿ 
ರಾಷ್ಟ್ರದ ಆತ್ಮಸಾಕ್ಷಿಯನ್ನು ಕೆದಕಿದ್ದರು. ಶತಮಾನಗಳ ಕಾಲ ಹಿಂದೂಧರ್ಮ ಯಾವ ಎಗ್ಗೂ 
ಸಿಗ್ಗೂ ಇಲ್ಲದೆ ಆಚರಿಸಿಕೊಂಡು ಬಂದಿದ್ದ ಅಸ್ಪಶ್ಯತೆಯ ಪ್ರಶ್ನೆ ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯದ ಹೊಸ್ತಿಲಲ್ಲಿದ್ದ 
ರಾಷ್ಟದ ಕೇ೦ದ್ರ ಕಾಳಜಿಯಾದದ್ದು ಗಾಂಧೀಜಿಯಿಂದಾಗಿ. 

ಎಲ್ಲೋ ದೂರ ಹೋಗುವುದು ಬೇಡ, ಇದಕ್ಕೆ ರುಜುವಾತುಗಳು ಕನ್ನಡ ಸಾಹಿತ್ಯದಲ್ಲೇ 
ಸಿಕ್ಕುತ್ತವೆ. ಕುವೆಂಪು ಎಂಎ ಓದುತ್ತಿದ್ದಾಗಲೇ (1927ರಲ್ಲಿ) ಜಲಗಾರ ನಾಟಕ ಬರೆದರು, 


ಕಾರಂತರು ಚೋಮನ ದುಡಿ ಬರೆದರು, ಶ್ರೀರಂಗ ಹರಿಜನ್ಹಾರ ನಾಟಕ ಬರೆದರು. ಇವರಲ್ಲದೆ, 
ಇಷ್ಟು ಮುಖ್ಯರಲ್ಲದ ಇನ್ನೂ ಅನೇಕ ಬರಹಗಾರರು ಅಸ್ಪಶ್ಯತೆ ಸಮಸ್ಯೆಯನ್ನು ತಮ್ಮದೇ 
ರೀತಿಯಲ್ಲಿ ಎದುರಿಸಿದ್ದಾರೆ. ಜೊತೆಗೆ ಇದು ದೇಶವ್ಯಾಪಿಯಾದ ಎದ್ಯಮಾನವಾಗಿತ್ತು ಕೂಡ. 
ಗಾಂಧಿ ಹೇಗೆ ಖಾದಿಯನ್ನು ರಾಷ್ಟೀಯ ಉಡುಪಾಗಿ ಮಾರ್ಪಡಿಸಿದರೋ, ಹಾಗೇ ನಿರಂತರ 


ಇಟಟ ಟೋಫು ad Sa ಕ ೈೈ 


ಹೋರಾಟದ ಮೂಲಕ ಅಸ್ಪ] ಶೃತೆಯನ್ನು ಈ ನಾಡು ಎದುರಿಸಬೇಕಾದ ಪ್ರಧಾನ ಸವಾಲನ್ನಾಗಿ 
ಪರಿವರ್ತಿಸಿದ್ದರು... ಇದೇ ಧಾಟಿಯಲ್ಲಿ ನಾನು.ಎಷ್ಟೋ ವಾದ ಹೂಡಿದ್ದೇನೆ. ಅಷ್ಟಕ್ಕೂ ಶಾಶ್ವತವಾಗಿ : 


ಪ್ರತ್ಯೇಕ ದ್ವೀಪವಾಗಿಯೇ ಉಳಿಯುವುದು ದಲಿತರ ಗುರಿಯೂ ಆಗಿರಲಾರದು; ಸಮಸಮಾಜದ 
ಕನಸು ಕಾಣುವವರು ದಲಿತರ ಸ್ವಾಭಿಮಾನವನ್ನೂ ಹಾಗೆಯೇ ಸವರ್ಣೀಯರ ಪಶ್ಚಾತ್ತಾಪ 
ಸಹಿತ ಸಹಾನುಭೂತಿಯನ್ನೂ ಒಂದೇ ಪಾಕದಲ್ಲಿ ಬೆರೆಸಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ; ಅಂದರೆ, ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌ 
ಮತ್ತುಗಾಂಧಿ ಒಂದೇ ವೇದಿಕೆ ಹಂಚಿಕೊಳ್ಳಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ ಎಂದೆಲ್ಲ ಮನವರಿಕೆ ಮಾಡಲೆತ್ಲಿಸಿದ್ದೇನೆ. 
ಆದರೂ ಆ ನನ್ನ ಗೆಳೆಯರು ಜಗ್ಗಿಲ್ಲ. "ಗಾಂಧೀಜಿ ದಲಿತರಿಗೆ ಪ್ರತ್ಯೇಕ ಮತಕ್ಷೇತ್ರ ಕೊಡಲು 
ಒಪ್ಪಲಿಲ್ಲ, ಆದ್ದರಿ೦ದ ಅವರು ದ್ರೋಹಿ' ಎ೦ಬ ಒಂದೇ ಸೊಲ್ಲು ಹಾಡುತ್ತ ನಿಂತಿದ್ದಾರೆ. 
ಈ ವಿಷಯದಲ್ಲಿ ನಾನೂ ಸಾಕಷ್ಟು ಚಿಂತಿಸಿದ್ದೇನೆ. ನನ್ನದೇ ಮಟ್ಟದಲ್ಲಿ ಬರೆದೂ 


ಇದ್ದೇನೆ. ಆದರೆ, ನನಗೂ ಎಲ್ಲ ಪ್ರಶ್ನೆಗಳಿಗೂ ಉತ್ತರ ಸಿಕ್ಕಿತ್ತೆಂದು ಆತ್ಮವಿಶ್ವಾಸದಿಂದ ಹೇಳಲಾರೆ. ' 
ಇಂಥ ಸಂದಿಗ್ನದ ಸಮಯದಲ್ಲಿ ರಾಜಮೋಹನ್‌ ಗಾಂಧಿಯವರ ಈ ಅಪೂರ್ವ ' 


ಕಿರುಹೊತ್ತಗೆ ನನ್ನ ಕೈಗೆ ಬಂತು. ಗಾಂಧಿ ಸ್ಮಾರಕ ನಿಧಿಯ ಪರವಾಗಿ ಗೆಳೆಯ ಮಂಗ್ಳೂರ ' 
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ವಿಜಯ, ಇದನ್ನು ಕನಡಕ್ಕೆ ತರ್ಜುಮೆ ಮಾಡಿ ಕೊಡುವಂತೆ ಕೇಳಿದರು. ನಾನು ಈ ಕೃತಿಯನ್ನು ' 


ನ್‌್‌ 
ಓದುತ್ತಿದ್ದ ೦ತೆಯೇ, ಇಷ್ಟೂ ಕಾಲ ಬಗೆಹರಿಯದೆ ಉಳಿದಿದ್ದ ನನ್ನ ಎಲ್ಲ ಸಂದೇಹಗಳಿಗೂ 


ಉತ್ತರ ಸಿಕ್ಕು ಆನಂದವಾಯಿತು. ನನ್ನ ಪ್ರಶ್ನೆಗಳೇಕೆ, ಯಾರೇ ಎತ್ತಬಪುದಾದ ಯಾವುದೇ ' 


ಪ್ರಶ್ನೆಗೂ ಸಮರ್ಥ ಸಮಜಾಯಿಷಿ ನೀಡಬಲ್ಲ ಅಂತಿಮ ಪುಸ್ತಕವಿದು. ನಿಜಕ್ಕೂ ನನ್ನ ತಿಳಿವನ್ನು 
ಹಿಗ್ಗಿಸಿದ ಕೃತಿಯಿದು. 

ಈ ಪುಸ್ತಕವನ್ನು ಕನ್ನಡಕ್ಕೆ ತರಲು ನನಗೆ ಸಿಕ್ಕಿದ ಅವಕಾಶ ನನಗೆ ಅಪಾರ ಸಂತೋಷವನ್ನು 
ತಂದಿದೆ. ಅದಕ್ಕಾಗಿಯೇ ಈ ಕೃತಿಯನ್ನು ಅತ್ಯಂತ ಜಾಗರೂಕತೆಯಿ೦ದ- ಪದ ಪದದ ಅರ್ಥ, 
ಭಾವ, ಧಾಟಿ- ಯಾವುದಕ್ಕೂ ಚ್ಯುತಿ ಬಾರದಂತೆ ಅನುವಾದಿಸಲು ಯತ್ನಿಸಿದ್ದೆ ನೆ. ಈ ಸಾರ್ಥಕ 
ಕೆಲಸದಲ್ಲಿ ನನ್ನನ್ನು ತೊಡಗಿಸಿದ ಗಾಂಧಿ ಸ್ಮಾರಕ ನಿಧಿ ಅಧ್ಯಕ್ಷರಾದ ಡಾ| ಹೊ.ಶ್ರೀನಿವಾಸಯ್ಯ 
ಅವರನ್ನು, ಗೌರವ ಕಾರ್ಯದರ್ಶಿ ಪ್ರೊ ಜೆ.ಬಿ.ಶಿವರಾಜು ಅವರನ್ನು ಹಾಗೂ ಶ್ರೀ ಮಂಗ್ಳೂರ 
ವಿಜಯ ಅವರನ್ನು ನಾನು ಮನಸಾರೆ ಸ್ಮರಿಸುತ್ತೇನೆ. 

ಎನ್‌.ಎಸ್‌. ಶಂಕರ್‌ 
ಬೆಂಗಳೂರು 


ಇಂಗ್ಲೀಷ್‌ ಆವೃತ್ತಿಯ ಮುನ್ನುಡಿ 


ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯ ಒ೦ದು ಕಡೆ, ಸಾಮಾಜಿಕ ನ್ಯಾಯ ಇನ್ನೊಂದು ಕಡೆ- ಈ ಎರಡು 
ಗುರಿಗಳ ನೆಡುವಣ ಚಾರಿತ್ರಿಕ ಬಿಕ್ಕಟ್ಟನ್ನು ಜ್‌ ಕ್ಕ ಈ ಅವಕಾಶಕ್ಕಾಗಿ 
ನಾನು ಕೃತಜ್ಞನಾಗಿದ್ದೇನೆ. ಇಂದಿಗೂ 'ಪಸ್ತುತವಾದ ಹಾಗೂ ಸಮಕಾಲೀನ ಅನುರಣನ 
ಗಳುಳ್ಳ ಬಿಕ್ಕಟ್ಟಿದು. 

1920, 30 ಮತ್ತು 40ರ ದಶಕಗಳಲ್ಲಿ ಗಾಂಧಿ ಮತ್ತು ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌ ನಡುವಣ 
ತೋರಿಕೆಯ ಘರ್ಷಣೆ, ಈ ಬಿಕ್ಕಟ್ಟನ ಸಂಕೇತವಾಗಿತ್ತು ಇದೀಗ, 2015ರ ಆದಿಯಲ್ಲಿ 
ಪ್ರಕಟವಾದ ಅರುಂಧತಿ ನತ್ತ ಅವರ "ಡಾಕ್ಟರ್‌ ಮತ್ತು ಸ ಸಂತ” (The Doctor 
andthe Saint) ಕೃತಿ ನಾನು ಮತ್ತೆ ಇದೇ ಪ್ರಶೆ ಗೆ ಮರಳುವಂತೆ ಮಾಡಿದೆ. ಅವರ 
ಪಠ್ಯದಲ್ಲಿ ನನಗೆ ಕರಡ ಗಂಭೀರ ಲೋಪ ದೋಷಗಳನ್ನು ಈ ನನ್ನ ಪುಟ್ಟ ಪುಸ್ತಕದಲ್ಲಿ 
ಎತ್ತಿ ತೋರಿಸಲು ಯತಿ ಸಸಿರುವೆನಾದರೂ, ನನ್ನ ಈ ಹಿಂದಿನ ಎರಡು ಅಧ್ಯ 'ಯನಗಳಲ್ಲಿ 
ಚರ್ಚಿಸಿದ್ದ ಪಶ್ನೆಯನ್ನೇ ಮತ್ತೆ ಕೈಗೆತ್ತಿಕೊಳ್ಳುವಂತಾದುದಕ್ಕೆ ನಾನು ಅವರಿಗೇ ಧನ್ಯವಾದ 
ಹೇಳಬೇಕು. 

ಅನೇಕ ವರ್ಷಗಳ ಹಿಂದೆ, ಕೆಲ ಕಾಲ ನಾನು ಅಂಬೇಡ್ಕರರ ಜೀವನಚರಿತ್ರೆ 
ಬರೆಯುವ ಆಲೋಚನೆ ಮಾಡಿದ್ದೆ. ನಾನು ಚೆನ್ನೈನಲ್ಲಿ ನೆಲೆಸಿದ್ದಾಗ. ಅಲ್ಲಿನ ದಲಿತ 
ಮುಖಂಡರೊಬ್ಬರು ಅಂಥ ಪ್ರಯತ್ನ ಕ್ಕೆ ಕೈ ಬ ನನ್ನನ್ನು ಕೇಳಿದ್ದರು. ಆ ಕೋರಿಕೆ 
ನನ್ನ ಮನ ತಟ್ಟಿತ್ತು. ಜೊತೆಗೆ, ನ್‌ ಇಲ್ಲವೆನ್ನ ಲಾಗದ ಪ್ರಸ್ತಾಪವೂ ಅದಾಗಿತ್ತು. ಆದರೆ 
1.2ರ್ಗಗಳ 'ಒತ್ತಡದಿಂದಾಗಿ ಮತ್ತು ಸಿ ಭಾಷೆಯ ನನ  ಅಲ್ಪಜ್ಞಾನದ ಕಾರಣದ 
ಅಧ್ಯರ್ಯದಿಂದಾಗಿ, ನಾನು ಆ ಯೋಜನೆಯನ್ನು ಕೈಗೆತ್ತಿಕೊಳ್ಳಲು ಆಗಲಿಲ್ಲ. ಎಷ್ಟೆಂದರೂ, 
ಡಾ. ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌ ತಮ್ಮ ಬಹಳಷ್ಟು ಪತ್ರಗಳು, ಲೇಖನಗಳು ಹಾಗೂ ಭಾಷಣಗಳನ್ನು 
ಬರೆದದ್ದು ಮರಾಠಿಯಲ್ಲಿ. 

ನಾನೀಗ ಗಾಂಧಿ-ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌ ವಾಗ್ದಾದ ಹಾಗೂ ಆ ಕುರಿತ ಅರುಂಥತಿ 
ರಾಯ್‌ ಅವರ ವ್ಯಾಖ್ಯಾನದ ಬಗ್ಗೆ ನನ್ನ ಟೀಕೆ ಟಿಪ್ಪಣಿಗಳನ್ನು ಮಂಡಿಸಲು 


ಮುಂದಾಗಿರುವುದಕ್ಕೆ ಈ ವಿಷಯ ಮಹತ್ವದ್ದು ಎ೦ಬುದೇ ಅದಕ್ಕೆ ಕಾರಣ. ಜೊತೆಗೆ 
ಗಾಂಧಿ, ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌ ಹಾಗೂ ಅವರ ಕಾರಿದ ಬಗ್ಗೆ ನಾನು ನಡೆಸಿದ ಅಧ್ಯಯನಗಳ 
ಮೂಲಕ, ಈ ಚರ್ಚೆಗೆ ಪ್ರಸ್ತುತವಾದ ಮಾಹಿತಿ ನನಗೆ ಪ್ರಾಪ್ತಿಯಾಗಿರುವುದೂ ಇನ್ನೊ ೦ದು 
ಕಾರಣ. ಇದು ರಹಸ್ಯ ಜ್ಞಾನವೇನೂ ಅಲ್ಲ, ಆದರೂ ಬಹಳ ಜನ ಗಮನಿಸಿದಂತೆ 
ತೋರುವುದಿಲ್ಲ. ಆದ್ದರಿಂದ ಇದನ್ನು ಹಂಚಿಕೊಳ್ಳುವ ಆಸೆಯಾಗಿದೆ. 

ಈ ಮುಂಚೆ ಸನ ಪುಸ್ತಕಗಳ ಆವು ತ್ತಿಗಳನ್ನು ಹೊರತಂದ ಹೈದರಾಬಾದ್‌ 
ಪ್ರಕಾಶಕರೇ ಈ ಕೃತಿಯನ್ನೂ ಪ್ರಕಟಿಸುತ್ತಿರುವುದು ನನಗೆ 1.12 ವಿಷಯ. 
ಅಖಿಲ ಭಾರತ ಚರ್ಚೆಗಳಲ್ಲಿ ಸದಾ ಮಹತ್ವದ ಪಾತ್ರ ವಹಿಸುವ ಹೈದರಾಬಾದ್‌, ನಾನು 
ಕಳೆದುಕೊಂಡ ನನ್ನ ಮೇಧಾವಿ ಸೋದರ ರಾಮಚಂದ್ರ ಗಾಂಧಿಯ ಮೆಚ್ಚಿನ ನಗರ. 
ಆತ ಕೆಲವು ವರ್ಷ ಇಲ್ಲೇ ಇದ್ದು ಬೋಧನೆಯ ಕೆಲಸವನ್ನೂ ಮಾಡಿದ್ದರು. 

ಈ ಪುಟಗಳನ್ನು ರಚಿಸುವಾಗ, ನನ್ನ ತಮ್ಮನ ಹೈದರಾಬಾದ್‌ ಸಂಗಾತಿಗಳಲ್ಲಿ 
ಒಬ್ಬರಾದ ಪ್ರೊಫೆಸರ್‌ ರಘುರಾಮ ರಾಜು ತಮ್ಮ ಸಲಹೆಗಳನ್ನು ನೀಡಿ ಉಪಕರಿಸಿದ್ದಾರೆ. 
ಅವರಿಗೆ ನನ್ನ ಕೃತಜ್ಞತೆ ಸಲ್ಲಬೇಕು. ಆದರೆ ಇಲ್ಲಿನ ದೃಷ್ಠಿಕೋನ ಸಾಸ ಆಗಿರಬಹುದಾದ 
ತಪ್ಪುಗಳಿಗೆ ಮಾತ್ರ ನಾನೇ ಹೊಣೆ. 

ರಾಜಮೋಹನ್‌ ಗಾಂಧಿ 
ಅರ್ಬಾನಾ, ಇಲ್ಲಿನಾಯ್ಸ್‌, ಯುಎಸ್‌ಎ 
ಸೆಪ್ಟೆಂಬರ್‌ 29, 2014 


ಕನ್ನಡ ಅನುವಾದ ಪ್ರಕಟಣೆ ಕುರಿತು 


ನನ್ನ ಇಂಗ್ಲೀಷ್‌ ಪುಸ್ತಕದ ಅನುವಾದವನು ಸಿದ್ಧಪಡಿಸಿ, ಅದನ್ನು ಪ್ರಕಟಿಸಿ 
ಕನ್ನಡ ಜನತೆಗೆ ತಲುಪಿಸಲು ಮುಂದೆ ಬಂದಿರುವ ಕಾ ಸ್ನಾರಕ ನಿಧಿಯ ಅಧ್ಯಕ್ಷರಾದ 
ದ ಹೊ. ಶ್ರೀನಿವಾಸಯ್ಯ ಅವರಿಗೂ ನಾನು ಯಣಿ. ಈ ಪುಸ್ತಕದಲ್ಲಿನ ಚಾರ 
ಅವರ ಸಹಕಾರದಿಂದ ಇನ್ನೂ ಹೆಚ್ಚಿನ ಜನರಿಗೆ ತಲುಪುವಂತಾಗಿರುವುದಕ್ಕೆ ನಾನು 
ಸಂತೋಷ ಷಪಡುತ್ತೇನೆ. 


ರಾಜಮೋಹನ್‌ ಗಾಂಧಿ 
30 ನವೆಂಬರ್‌ 2015 


ಸ್ಥಾತಂತ್ರ 


ಮತ್ತು 
ಸಾಮಾಜಿಕ ನ್ಯಾಯ 


ಅ೦ಬೇಡ್ಕರ್‌-ಗಾಂಧಿ ವಾಗ್ದಾದ : ಒಂದು ಗ್ರಹಿಕೆ 
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1936ರಲ್ಲಿ ಆಗಿನ್ನೂ ಭಾರತದ ಭಾಗವಾಗಿದ್ದ ಲಾಹೋರ್‌ನಲ್ಲಿ ಅಸ್ಪ] ಶೃತೆ ಆಚರಣೆಗೆ 
ವಿರುದ್ಧ ಇದ್ದ ಹಿಂದೂ ಬಳಗವೊಂದು, ತಮ್ಮಲ್ಲಿ ಉಪನ್ಯಾಸ ನೀಡುವಂತೆ 
ಡಾ. ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌ ಅವರನ್ನು ಆಹ್ವಾನಿಸಿತು. ಜಾತಿ ವಿನಾಶ ಎ೦ಬ ಹೆಸರಿನ ಆ 
ಉಪನ್ಯಾಸವನ್ನು ಮೊದಲೇ ನೋಡಿದ ಆ ಗುಂಪು, ಪಠ್ಯದ ಕಡೆಯಲ್ಲಿ ಲೇಖಕ, ತಾನು 
ಹಿ೦ದೂ ಪರಿಧಿಯನ್ನು ತೊರೆಯುವುದಾಗಿ ಘೋಷಿಸಿದ್ದರಿಂದಾಗಿ, ತನ್ನ ಆಹ್ವಾನವನ್ನು 
ಹಿಂತೆಗೆದುಕೊ೦ಡಿತು. ಈ ಉಪನ್ಯಾಸ ಹೀಗೆ ರದ್ದಾಗಿದ್ದಕ್ಕೆ ಪ್ರತ್ಯುತ್ತರವಾಗಿ ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌, 
ಜಾತಿವಿನಾಶ ಉಪನ್ಯಾಸವನ್ನು ಪುಸ್ತಕ ರೂಪದಲ್ಲಿ ಪ್ರಕಟಿಸಿದರು. ಆ ಪುಸ್ತಕಕ್ಕೆ ಹರಿಜನ್‌ 
ಪತ್ರಿಕೆಯಲ್ಲಿ ಗಾಂಧಿ ತಕ್ಷಣವೇ ತಮ್ಮ ಪ್ರತಿಕ್ರಿಯೆ ದಾಖಲಿಸಿದರು; ಮತ್ತು ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌ 
ಅದಕ್ಕೆ ಮಾರುತ್ತರವನ್ನೂ ನೀಡಿದರು. 

ಭಾರತದ ಈಚಿನ ಚರಿತ್ರೆಯ ಮಹತ್ವದ ಪಠ್ಯಗಳಲ್ಲೊಂದಾದ ಜಾತಿವಿನಾಶ 
ಅನೇಕ ಆವೃತ್ತಿಗಳನ್ನು ಕಂಡಿದೆ, ಹಲವಾರು ಭಾಷೆಗಳಿಗೆ ಅನುವಾದವೂ ಆಗಿದೆ. ಬಹಳಷ್ಟು 
ಬಾರಿ ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌ ಮತ್ತು ಗಾಂಧಿಯವರ ಪ್ರತಿಕ್ರಿಯೆ- ಮಾರುತ್ತರಗಳ ಸಹಿತವೂ 
ಅಚ್ಚಾಗಿದೆ. ದೆಹಲಿಯ ನವಯಾನ ಸಂಸ್ಥೆ 2014ರ ಮಾರ್ಚ್‌ನಲ್ಲಿ ಇದರ ಹೊಸದೊಂದು 
ಆವೃತ್ತಿಯನ್ನು ಪ್ರಕಟಿಸಿತು. ಜಾತಿವಿನಾಶ ಕೃತಿಯ ಈ ನೂತನ ಆವೃತ್ತಿಯಲ್ಲಿ ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌ 
ನೀಡಲಾಗದೆ ಉಳಿದ ಈ ಉತ್ಕಷ್ಟ ಉಪನ್ಯಾಸಕ್ಕೆ, ಅರುಂಧತಿ ರಾಯ್‌ ಬರೆದ 153 
ಪುಟಗಳ “ಡಾಕ್ಟರ್‌ ಮತ್ತು ಸ೦ತ' (The Doctor andthe Saint) ಎ೦ಬ ಬರಹವೇ 
ಹೀಠಿಕೆಯಾಗಿದೆ. 

ನನ್ನ ಈ ಕಿರು ಹೊತ್ತಗೆ ಅರುಂಧತಿ ರಾಯ್‌ರ "ಡಾಕ್ಟರ್‌ ಮತ್ತು ಸಂತ'ಕ್ಕೆ ನೀಡಲಾದ 
ಪ್ರತಿಕ್ರಿಯೆ. ಅಷ್ಟೇ ಅಲ್ಲದೆ, ಬಹು ಹಿಂದೆ ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌ ಮತ್ತು ಗಾಂಧಿ ನಡುವೆ ನಡೆದ 
ಐತಿಹಾಸಿಕ ವಾಗ್ದಾದಕ್ಕೂ, ಈ ನನ್ನ ಪ್ರತಿಕ್ರಿಯೆಗೂ ಪರೋಕ್ಷ ನಂಟಿದೆ. ಗಾಂಧಿ ಹತ್ಯೆ 
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“ ಸುಮಾರು ಏಳು ದಶಕಗಳ ಹಿಂದಿನ ಘಟನೆಯಾದರೆ, ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌ ತೀರಿಕೊಂಡಿದ್ದು 
1956ರಲ್ಲಿ- ಹೆಚ್ಚೂ ಕಮ್ಮಿ ಆರು ದಶಕಗಳ ಹಿಂದೆ. 

1920ರ ದಶಕದಲ್ಲಿ ಅವರಿಬ್ಬರ ನಡುವೆವೈ ಯಕ್ತಿಕವಲ್ಲದಿದ್ದರೂ, ಧನಾತ್ಮಕವಾದ 
ಬಾ೦ಧವ್ಯವಿತ್ತು. ಈ ಅವಧಿಯಲ್ಲಿ. ಅವರು ಪರಸ ಸರ `ಜೀಟಿಯಾಗಿರಲ್ಲಿಲ್ಲ. ಆದರೂ, 
ದಲಿತರ ಸಿ ಸ್ಥ ತಿಗತಿ ಬಗ್ಗೆ ಗಾಂಧಿಗೆ ಇದ್ದ ಕಾಳಜಿಯನು. _ ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌ ಮೆಚ್ಚಿಕೊ೦ಡಿದ್ದರಷ್ಟೇ 
ಅಲ್ಲ, ಗಾಂಧಿ ಪ್ರಯೋಗಿಸಿದ ಸತ್ಯಾಗ್ರಹದ ವಿಧಾನವನ್ನೂ ಅವರು ಸ ಸ್ವಾಗತಿಸಿದ್ದರು. 
ಅಷ್ಟಾದರೂ 1930ರ ದಶಕದಲ್ಲಿ. ಅವರಿಬ್ಬರ ನಡುವೆ ಹರಿತವಾದ- ಮತ್ತು ಇತಿಹಾಸಕಾರನ 
ದೃಷ್ಟಿಯಲ್ಲಿ, ಸತ್ಯದರ್ಶಕ ಎನ 'ಬಹುದಾದ- ಚಕಮಕಿ ಕಂಡಿತು. 

ಚರಿತ್ರೆಯ ಆ ಎರಡು ಸತ್ತಶಾಲಿ ವ್ಯಕ್ತಿತ್ವಗಳನ್ನು ಅರಿಯಲು ನಮಗೆ ಈ ವಾಗ್ದಾದ 
ಸಹಾಯ ಮಾಡುವುದಷ್ಟೇ ಅಲ್ಲ; ಭಾರತೀಯ ಸಮಾಜದ ನಿರಂತರ ದೋಷಗಳು, 
ಹಾಗೆಯೇ ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯ ಮತ್ತು ಸಾಮಾಜಿಕ ನ್ಯಾಯಗಳೆಂಬ ಜೋಡಿ ಗುರಿಗಳ ನಡುವೆ 
ಇಪ್ಪತ್ತನೇ ಶತಮಾನದ ಪೂರ್ವಾರ್ಧದಲ್ಲಿ ಏರ್ಪಟ್ಟ ಘರ್ಷಣೆಯನ್ನು ಅರ್ಥ 
ಮಾಡಿಕೊಳ್ಳಲೂ ಅದು ಸಹಾಯಕ. 

ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌ ಮತ್ತು ಗಾಂಧಿ ಮೊದಲು ಭೇಟಿಯಾದದ್ದು 1931ರಲ್ಲಿ, ಮು೦ಬಯಿ 
ಯಲ್ಲಿ, ಅವರಿಬ್ಬರ ನಡುವೆ ಇರಿಯುವ ಮಾತುಗಳ ಘರ್ಷಣೆ ಆರಂಭವಾಗುವ ತುಸುವೇ 
ಮುಂಚೆ. 1931ರ ಮಾಗಿ ಕಾಲದಲ್ಲಿ ಲಂಡನ್ನಿನ ಉಜ್ವಲ ಬೆಳಕಿನ ಅಖಾಡದಲ್ಲಿ (ಬ್ರಿಟಿಷ್‌ 
ಪ್ರಧಾನಿ ಭಾರತದ ರಾಜಕೀಯ ಭವಿಷ್ಯ ನಿಷ್ಕಷೆ ಗಾಗಿ ಕರೆದಿದ್ದ ದುಂಡು ಮೇಜಿನ 
ಪರಿಷತ್ತಿನ ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿ) ಆರಂಭವಾದ ಈ ವಾಗ್ದಾದ, 1932ರಲ್ಲಿ ಗಾಂಧಿಯವರನ್ನು 
ಬ್ರಿಟಿಷ್‌ ಸರ್ಕಾರ ಕೂಡಿಹಾಕಿದ್ದ ಪುಣೆಯ ಮಬ್ಬುಗತ್ತಲ ಕಾರಾಗೃ ಹದಲ್ಲಿ ಈ 
ವರೆಯಿತು. ಅಲ್ಲಿ ಒಂದು ಯಶಸ್ವಿ ಒಪ್ಪಂದವೂ ಏರ್ಪಟ್ಟಿತು. ಣಃ ಬಿರುಸಿನ ವಾದ 
ವಿವಾದಗಳು 1930ರ ದಶಕದ ಮಧ್ಯ ಭಾಗದಲ್ಲಿ ಭಾರತೀಯರ ಮುಂದೆ- ಮುಖ್ಯವಾಗಿ 
ಪತ್ರಿಕೆಗಳ ಮುಖಾಂತರ- es 

ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌- ಗಾಂಧಿ ವಾಗ್ದಾದಕ್ಕೆ ಬ್ರಿಟಿಷರ ವಿರುದ್ದದ ಹೋರಾಟದ ಹಾದಿಯಲ್ಲಿ 
ಗಾಂಧಿ ಮತ್ತೆ ಮತ್ತೆ ಅನುಭವಿಸಬೇಕಾಗಿ ಬಂದ ಸೆರೆವಾಸಗಳೇ ಅಡಚಣೆಯಾದವು. 
1932ರಿಂದ 34ರವರೆಗೆ ಮತ್ತೆ 1942ರಿಂದ 44ರವರೆಗೆ ಗಾಂಧಿ ಕಂಬಿಗಳ ಹಿ೦ದಿದ್ದರು. 
ಇದಕ್ಕೆ ವ್ಯತಿರಿಕ್ತವಾಗಿ, “ದೇಶದ ಸ್ಥಾತಂತ್ರ್ಯಕ್ಕಿಂತ ಸಾಮಾಜಿಕ ಪ್ರಜಾತಂತ್ರಕ್ಕಾಗಿ ನಡೆವ 
WT ಹೆಚ್ಚು ಮುಖ್ಯ' ವಿ ತ ನ ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌ರನ್ನು ಬ್ರಿಟಿಷರು ಎಂದೂ 
ಸೆರೆಗೆ ಹಾಕಲಿಲ್ಲವಷ್ಟೇ ಅಲ್ಲ 1942ರಿಂದ 1945ರವರೆಗಿನ ಅವಧಿಯಲ್ಲಿ ಅವರನ್ನು 
ವೈ ಸರಾಯ್‌ರ ನಿರ್ವಾಹಕ. ಮಂಡಳಿಯಲ್ಲೂ ಸೇರಿಸಿಕೊಳ್ಳಲಾಗಿತ್ತು. 

1945ರ ಬೇಸಿಗೆಯಲ್ಲಿ ಗಾಂಧಿ ಹಾಗೂ ಅವರ ನೇತೃಃ ತ್ರದ ಕಾಂಗೆಸ್‌ ಹೋರಾಟ 
ವನ್ನು ಕಟುವಾಗಿ ಟೀಕಿಸಿ ಅಂಜೇಡ್ಕರ್‌ "ಕಾಂಗೆಸ್‌ ಮತು ು ಗಾಂಧಿ: ಅಸ್ಪಶ್ಯರಿಗೆ ಮಾಡಿದ್ದೇನು" 
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(WhatCongress and Gandhi have done tothe Untouchables) ಎಂಬ 
ಕೃತಿ ಪ್ರಕಟಿಸಿದರು. 1944ರಿ೦ದಲೇ ದೇಶ ವಿಭಜನೆಯನ್ನು ತಪ್ಪಿಸಲು- ಸೋಲು ಕಟ್ಟಿಟ್ಟ 
ಬುತ್ತಿ ಎ೦ಬಂ೦ತಾಗಿದ್ದ ಹೋರಾಟದಲ್ಲಿ ಮುಳುಗಿದ್ದ Pie " ಅಂಬೇಡ್ಕರರ 1945ರ 
ಆರೋಪ ಗಳಿಗೆ ಸ್ವತಃ ಉತ್ತರಿಸಲು ಹೋಗಲಿಲ್ಲ. ಅದರೆ ಚಕ್ರವರ್ತಿ ರಾಜಗೋಪಾಲಾಚಾರಿ 
ಯವರು ಬರೆದ "ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌ಗೆ ಮಾರುತ್ತರ” (Ambedkar refuted) ಎಂಬ ಪುಟ್ಟ 
ಪ್ರಬಂಧವನ್ನು ಬೆಂಬಲಿಸಿದರು. 

1947ರ೦ದ 1948ರವರೆಗಿನ ಅವಧಿ, ಗಾಂಧಿ ಮತ್ತು ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌ ನಡುವೆ 
ಅನಿರೀಕ್ಷಿತವಾದ- ಮತ್ತು ಯಾವ ದೃಷ್ಟಿಯಿ೦ದ ನೋಡಿದರೂ ಅಸಾಧಾರಣ 
ಎನ್ನಬಹ್ರದಾದ- ಮರುಮೈತ್ರಗೆ ಸಾಕ್ಷಿಯಾಯಿತು. ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌ ಭಾರತದ ಮೊಟ್ಟಮೊದಲ 
ಮಂತ್ರಿಮಂಡಲದಲ್ಲಿ ಪ್ರವೇಶ ಪಡೆದು, ರಾಜ್ಯಾಂಗ ರಚನೆ ಪ್ರಕ್ರಿಯೆಯ ನೇತೃತ್ವ ವಹಿಸಿ, 
1950ರಲ್ಲಿ ಸಂವಿಧಾನವನ್ನೇ ರೂಪಿಸಿ ಕೊಡುವಂತಾದ ಈ ಬೆಳವಣಿಗೆಯಲ್ಲಿ, ಪ್ರಧಾನಿ 
ಜವಾಹರಲಾಲ್‌ ನೆಹರೂ ಮತ್ತು ಉಪಪ್ರಧಾನಿ ವಲ್ಲಭಭಾಯಿ ಪಟೇಲ್‌ ಅವರೂ 
ಭಾಗಿಯಾಗಿದ್ದರು. 

ಆದರೂ. 1951ರಲ್ಲಿ ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌ ಸಚಿವ ಸಂಪುಟಕ್ಕೆ ರಾಜೀನಾಮೆ ಕೊಟ್ಟರು. 
1952ರ ಚುನಾವಣೆಯಲ್ಲಿ, ಮತ್ತೆ 1954ರ ಉಪಚುನಾವಣೆಯಲ್ಲಿ ಅವರು ಕಾಂಗೆಸನ್ನು 
ವಿರೋಧಿಸಿದ್ದಲ್ಲದೆ ಎರಡೂ ಬಾರಿ ಸೋಲು ಕಂಡರು. 1956ರಲ್ಲಿ ನಿಧನರಾಗುವ ತುಸು 
ಮುನ್ನ ಅವರು ಲಕ್ಷಾಂತರ ದಲಿತರನ್ನು ಹಿಂದೂ ಧರ್ಮದ ಕಕ್ಷೆಯಿಂದ ಹೊರಕ್ಕೆ, 
ಬುದ್ಧನ ಶ್ರದ್ಧೆ ಮತ್ತು ದರ್ಶನದೆಡೆಗೆ ಕರೆದೊಯ್ದರು. 

ಯಾವ ಲೆಕ್ಕದಿ೦ದ ನೋಡಿದರೂ ಗಾಂಧಿ- ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌ ಬಾಂಧವ್ಯ ಎಂಬುದು 
ಒಂದು ಚೇತೋಹಾರಿ ಕಥನ. ಆ ಸಂಬಂಧವನ್ನು ಈ ಲೇಖಕನೂ ಸೇರಿದಂತೆ (1995; 
2006) ಈವರೆಗೆ ಅನೇಕರು ಪರಿಶೀಲಿಸಿದ್ದಾರೆ. ಮುಂದೆಯೂ ಅವಲೋಕಿಸಲಿದ್ದಾರೆ. 
ಸ್‌ ಗಾಂಧಿ ವಾಗ್ವಾದ. ಈ ಬಾ೦ಧವ್ಯದ ಅತಿ ಮುಖ್ಯ ಭಾಗವಷ್ಟೇ ಅಲ್ಲ, 

ತನ್ನಷ್ಟಕ್ಕೇ ಒಂದು ಮಹತ್ವದ "ವಸ್ತು ಬವಯವೂ ಹೌದು; ಈ ನಂಟಿನ ವಿಶ್ಲೇಷ 

ಹಾಗೂ ಆ ಕುರಿತ ಚರ್ಚೆ: ಪ್ಪ ಹಿಂದೆಯೂ ನಡೆದಿದೆ. ಮುಂದೆಯೂ ee: 

ಈ ಮುಂದಿನ ಪುಟಗಳಿಗೆ ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌-ಗಾಂಧಿ ವಾಗ್ದಾದದ ವಿಶ್ಲೇಷಣೆ ಣೆ ಅಥವಾ 
ಮೌಲ್ಯ ನಿಷ್ಕರ್ಷೆ ಮಾಡುವ ಉದ್ದೇಶವಿಲ್ಲ; ಆದರೂ, ಆ ನಿಟ್ಟಿನ ನಮ್ಮ ಗ್ರಹಿಕೆಗೆ ಇದು 
AN ಮಾಡಬಹುದು; ಈ ಕೃ $ ಗಾಂಧಿ-ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌ ನಂಟನ್ನು ಗಮನಿಸುವುದು: 
ಆದರೂ, ಆ ನಂಟಿನ ವಿಶ್ಲೇಷಣೆ ಇದರ ಮುಖ್ಯ ಉದ್ದೇಶವ೦ತೂ ಅಲ್ಲ. 

ಈ ಮುಂದಿನ ಪುಟಗಳಲ್ಲಿ ಗಾಂಧಿ ಅವರನ್ನಾ] ಗಲೀ, ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌ ಅವರನ್ನಾ] ಗಲೀ 
ಮುಖಾಮುಖಿ ಎದುರಿಸುವ ಯಾವ ಆಸೆಯೂ ನನಗಿಲ್ಲ. ಅವರಿಬ್ಬರೂ ಬೇರೆ ವಲಯಕ್ಕೆ 
ಸೇರಿದವರಪ್ಪೇ ಅಲ್ಲ, ಬೇರೆಯೇ ಯುಗದವರು ಕೂಡ. ಆದರೆ, ನನ ಆರುಂಧತಿ 
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ರಾಯ್‌ ಅವರ ಮುಖಾಬಿಲೆ ಮಾಡುವ ಆಸೆಯಂತೂ- ಅದನ್ನು ಬೇಕಾದರೆ ದುಸ್ಸಾಹಸ 
ಅನ್ನಿರಿ- ಇದ್ದೇ ಇದೆ. 

ಅವರ "ಡಾಕ್ಟರ್‌ ಮತ್ತು ಸಂತ” ಪುಸ್ತಕವನ್ನು ಅನೇಕರು ಕೊಂಡಿದ್ದಾರೆ. ಓದಿದ್ದಾರೆ 
ಎಂಬುದರಲ್ಲೇನೂ ಸಂಶಯವಿಲ್ಲ. “ಡಾಕ್ಟರ್‌ ಮತ್ತು ಸಂತ” ಪುಸ್ತಕದ ಆಯ್ದ ಭಾಗಗಳು 
ಹಾಗೂ ಉಲ್ಲೇಖಗಳು ಪತ್ರಿಕೆಗಳಲ್ಲಿ ಮತ್ತು ಅಂತರ್ಜಾಲದಲ್ಲಿ ಸಾಕಷ್ಟು ಪ್ರಕಟವಾಗಿವೆ. 
ಜೊತೆಗೆ, ಇದೇ ಪ್ರಬಂಧ ಕುರಿತು ರಾಯ್‌ ನೀಡಿದ ಉಪನ್ಯಾಸಗಳಿಗೂ ಸಾಕಷ್ಟು 
ಮಂದಿ ಬಂದಿದ್ದಾರೆ. ಅವುಗಳ ಬಗೆ ಸ ವಿಸ್ತತವಾಗಿ ವರದಿಯೂ "ಆಗಿದೆ. 

ಮೊದಲಿಗೆ, ನನಗೆ "ಡಾಕ್ಟರ್‌ ಮತ್ತು ಸ೦ತ' ಪುಸ್ತಕವನ್ನು ಓದುವ ಉತ್ಸುಕತೆಯೇನೂ 
ಇರಲಿಲ್ಲ. ಅದುವರೆಗೆ ನಾನು ಓದಿದ್ದ. ಭಾಗಗಳಂತೂ, ರಾಯ್‌ ಸೃಷ್ಟಿಸಿರುವುದು- 
ಹುಸಿಯಾದ, ಸಲೀಸು ಗೇಲಿಗೆ ಪಕ್ಕಾಗಬಲ್ಲ. ಹುಲ್ಲು ಗರಿಕೆ ಮನುಷ್ಯ ಗಾ೦ಧಿಯ ಚಿತ್ರಣ 
ವನ್ನು- ಎ೦ಬ ಭಾವ ಹುಟ್ಟಿಸಿತ್ತು. ಆದರೂ, ಕೆಲವು ದಿನಗಳ ಬಳಿಕ ಅವರ ಪುಸ್ತಕದ 
ಜ್‌ ಪ್ರತಿ ಪಡೆದು ಓದಿದೆ. ಆ ಬಗ್ಗೆ ನನಗೇನನಿಸಿತು ಎ೦ದು ಜನ ಕೇಳುವುದಂತೂ 
ನಿಶ್ಚಿತವಿತ್ತು. ಅದಕ್ಕಿಂತ ಮುಖ್ಯವಾಗಿ, ಯಾವುದೇ ಪುಸ್ತಕವನ್ನು ಸಂಪೂರ್ಣ ಓದದೆ 
ಮನಸ್ಸಿನಲ್ಲೇ ನಾನು ಅದಕ್ಕೊಂದು ಹಣೆಪಟ್ಟಿ ಕಟ್ಟುವುದು ತಪ್ಪಾಗುತ್ತಿತ್ತು. 

"ಡಾಕ್ಟರ್‌ ಮತ್ತು ಸಂತ' ಓದಿದ ಮೇಲೆ, ಆ ಪ್ರ ಪುಸ್ತಕದ ಮುಖ್ಯ ಉದ್ದೇಶವನ್ನು 
ಅರ್ಥ ಮಾಡಿಕೊಳ್ಳಲು ನನಗೆ ಸ್ಪಲ್ಪ ಸಮಯ ಹಿಡಿಯಿತು ಎಂಬುದನ್ನ ೦ತೂ ) ಹೇಳಲೇ 
ಬೇಕು. ಜಾತಿವಿನಾಶ ಕೃತಿಯ ಪ್ರಮೇಯದ ಚರ್ಚೆ ಅವರ ಗಮನ ಕೇಂದ್ರವಲ್ಲ. ಗಾಂಧಿ- 
ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌ ಸಂಬಂಧವಂತೂ ಅಲ್ಲವೇ ಅಲ್ಲ. ಅಥವಾ ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌- ಗಾಂಧಿ ವಾಗ್ದಾದ 
ಸಹ ಅಲ್ಲ. ಅಥವಾ ಆ ವಾಗ್ದಾದ ನಡೆದ ಕಾಲಮಾನದ ಮೆಲುಕೂ ಅಲ್ಲ. ಇವ್ಯಾವೂ 
ಅಲ್ಲದ "ಡಾಕ್ಟರ್‌ ಮತ್ತು ಸ೦ತ', ಪುಸ್ತಕವು ಮುಖ್ಯವಾಗಿ ಮಹಾತ್ಮನ ಮೇಲೆ ಹೊರಿಸಿದ 
ಉಗ್ರ ದೋಷಾರೋಪಣೆ ಮಾತ್ರವಾಗಿ ಕಾಣುತ್ತದೆ; "ಗಾಂಧಿಯನ್ನು ನೆಲಸಮ 
ಮಾಡುವುದೇ ಅದರ ನಿಜ ಧ್ಯೇಯ' ಎನ್ನಲೂ ಅಲ್ಲಲ್ಲಿ ಹಲವು ಸೂಚನೆಗಳು ಸಿಕ್ಕುತ್ತವೆ. 

ಅನೇಕ ದಲಿತರೂ “ಡಾಕ್ಟರ್‌ ಮತ್ತು ಸಂತ'ವನ್ನು ಖಂಡಿಸಿದ್ದಾರೆ. ಈ ಕೃತಿ 
ಅಂಬೇಡ್ಕರರೊಡನೆ ವ್ಯಕ್ತಪ ಡಿಸುವ ಭಿನಾ ಭಿಪ್ರಾಯದ ಕಾರಣಕ್ಕಾಗಿ ಎನ್ನುವುದಕ್ಕಿಂತ 
ಹೆಚ್ಚಾಗಿ. "ಜಾತಿವಿನಾಶದ ಹೊಸ ಆವೃ ತ್ರಿಯ “ಪವೇಶಿಕೆ'ಯಾಗಿ ಪಸ್ತುತಗೊಂಡ 153 
ಪುಟಗಳ ಆ ಪಠ್ಯದ ಮುಕ್ಕಾಲು ಭಾಗ ನಿದಿ ಬಗೆಗಿದ್ದು, ಕಾಲು ಭಾಗ -—- ತ್ರ ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌ 
ಕುರಿತಾಗಿದೆ Eo ಕಾರಣಕ್ಕೆ ಅರುಂಧತಿ ರಾಯ್‌, ಗಾಂಧಿಯ ಮೇಲೆ ದಾಳಿ ನಡೆಸುವ 
ಏಕೈ ಕ ಉದ್ದೆ ಸೇಶಕ್ಕಾಗಿ ಅಂಬೇಡ್ಕರರನ್ನು ಬಳಸಿಕೊಂಡಿದ್ದಾರೆ. 

ಅದೇನೂ "ತನ ಷ್ಟಕ್ಕೇ ಅನುಚಿತವಲ್ಲ. ಆದರೆ ಅವರು ತಮ್ಮ ಉದ್ದೇಶದ ಬಗ್ಗೆ 
ನಿಷ್ಠಪಟವಾಗಿರಬೇಕಿತ್ತು, ಅಷ್ಟೇ. 
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ರಾಯ್‌ ಅವರಿಗಿರುವ ಅಭಿಮಾನಿ ಓದುಗ ಬಳಗವನ್ನು ಉದ್ದೇಶಿಸಿ, ನಾನು 
ಈ ಪ್ರತಿಕ್ರಿಯೆಯನ್ನು ಮಂಡಿಸುತ್ತಿದ್ದೇನೆ. ಲೇಖಕಿಯಾಗಿ ಅವರಿಗೆ ನ್ಯಾಯವಾಗಿಯೇ 
ಸಂದಪ ಪ್ರಸಿದ್ಧಿಯ ಕಾರಣಕ್ಕಪ್ಪ ಷ್ನೇ ಅಲ್ಲದೆ, ಜನ ಮೆಚ್ಚದ ನಿಲುವುಗಳನ್ನು ತೆಗೆದುಕೊಳ್ಳಲು 
ಸಿದ್ದರಿರುವ "ಕಾರಣಕ್ಕೂ ಡು ಅಭಿಮಾನಿಗಳನು  ಸೃಷ್ಟಿಸಿಕೊಂಡಿದ್ದಾರೆ. ರಾಯ್‌ 
ಅವರ ಜನಪ್ರಿಯೇತರ ನಿಲುವುಗಳಿಗೆ ಎಲ್ಲರ ಸ ಸಮೃತಿಯಿದ ಎ೦ದೇನಲ್ಲ, ಆದರೆ (ಈ 
ಲೇಖಕನೂ ಸೇರಿದಂತೆ) ಅನೇಕರು ಅವರ ಒಂದೆರಡಾದರೂ ಅಂಶಗಳನು ಒಪ್ಪುತ್ತಾರೆ. 

ಅರುಂಧತಿ ರಾಯ್‌ ಹೇಳಿದ್ದನ್ನು ಅನೇಕ ಸಜ್ಜನರು ಗಂಭೀರವಾಗಿ ತೆಗೆದು 
ಕೊಳ್ಳುವುದರಿ೦ದ, ಗಾಂಧಿ ವಿರುದ್ದ ದಾಳಿಯಲ್ಲಿ ಕಂಡು ಬರುವ ಹಲವು 
ದೋಷಗಳನ್ನು ನಾನು ಎತ್ತಿ ತೋರಿಸುವುದು ಅಗತ್ಯ ವೆನಿಸಿತು.. ಆದರೆ ಅದಕ್ಕೂ ಮೊದಲು, 
"ಗಾಂಧಿ ನಿಜವಾಗಿಯೂ ಟೀಕಾರ್ಹರು; ಅದರಲ್ಲೂ ಅರುಂಧತಿ ರಾಯ್‌ ಬತ್ತಿ ಹೇಳುವ 
ಕೆಲವು ಅಂಶಗಳಲ್ಲಿ" ಎಂಬುದನ್ನೂ ನಾನು ಒಪ್ಪಿಕೊಳ್ಳಲೇಬೇಕು. 

ಅಸ್ಪಶ್ಯತೆ ಮತ್ತು ಜಾತಿ ಮೇಲರಿಮೆಯ ಮಹಾಪಾಪದಲ್ಲಿ ಮುಳುಗಿದ 
ಸವರ್ಣೀಯ ಹಿ೦ದೂಗಳು ಅದಕ್ಕಾಗಿ ಪಶ್ಚಾತ್ತಾಪ ಪಡಬೇಕೆಂದು, ಗಾಂಧಿ ಸತತವಾಗಿ 
ಕರೆ ನೀಡಿದರು; ಆದರೂ, ಅವರು ದಲಿತ ಹಕ್ಕುಗಳ ಸಲುವಾಗಿ ನೇರ ಹೋರಾಟಗಳ 
ನೇತೃತ್ವ ವಹಿಸಿದ್ದಾಗಲೀ, ಪ್ರೋತ್ಸಾಹ ನೀಡಿದ್ದಾಗಲೇ ತೀರಾ ಕಡಿಮೆ. ಆದರೆ, ಭಾರತೀಯ 
ಸ್ವಾತ೦ತ್ರ ಪ್ರಾಗಿ ಗಾಂಧಿ ಅನೇಕ ನೇರ ಹೋರಾಟಗಳನ್ನು ಆರಂಭಿಸಿದರು ಹಾಗೂ 
ಮುನ್ನ ಡೆಸಿದರು. ದಕ್ಷಿಣ ಆಫ್ರಿಕಾ ಹೋರಾಟದ ಕಾಲಘಟ್ಟದಲ್ಲಿ ಅವರು ಭಾರತೀಯ 
ಹಕ್ಕುಗಳಿಗಾಗಿ ಶ್ರಮಿಸಿದ್ದು ಹೌದಾದರೂ, ನೇರವಾಗಿ ಕರಿಯರ ಹಕ್ಕುಗಳಿಗಾಗಿ ಅಲ್ಲ. 
ಇವೆಲ್ಲವೂ ಅಲ್ಲಗಳೆಯಲಾಗದ- ಹಾಗೇ ಸುಪರಿಚಿತವೂ ಆದ- ಸತ್ಯಗಳು. ರಾಯ್‌ 
ಅವರಿಗೆ ಈ 3 [ಗಳನ್ನು ಪುನರುಚ್ಚರಿಸುವ ಎಲ್ಲ ಹಕ್ಕೂ ಇದೆ. ಆದರೆ, ತಮ್ಮ ಜೀವನದ 
ಬೇರೆ ಬೇರೆ ಹ೦ತಗಳಲ್ಲಿ ನಿರ್ದಿಷ್ಟ ಆದ್ಯ ತೆಗಳನ್ನು ಇಟ್ಟುಕೊಳ್ಳಲು ಗಾಂಧಿಗೆ ತಮ್ಮದೇ 
ಕಾರಣಗಳು ಇದ್ದವೆಂಬುದೂ ನಿಜವೇ: 

ನಾನು "ಇನ್ನೂ ಒ೦ದು ವಿಷಯವನ್ನು ಮುಕ್ತವಾಗಿ ಒಪ್ಪಿಕೊಳ್ಳಲೇಬೇಕು: 

ರಾಯ್‌ ಅವರ ಈ ಅವಿವೇಕದ ಆಕ್ರಮಣಕ್ಕೆ ತ ಅಜ್ಞಾನವೂ ಕಾರಣವಾಗಿರಬಹುದು. 
ಯಾಕೆಂದರೆ, ಯಾವ ಕಾಲದಲ್ಲೂ ಅವರು ಗಾಂಧಿ ಪಂಡಿತೆಯಂತೂ ಆಗಿರಲಿಲ್ಲ. 

“ಡಾಕ್ಟರ್‌ ಮತ್ತು ಸ೦ತ'ದಲ್ಲಿ ಅವರು ಕೈ ಬಿಟ್ಟ ಅಂಶಗಳೇ ಈ ಪಠ್ಯದ ಅತಿ 
ಗಂಭೀರ ದೌರ್ಬಲ್ಯ ಜಾತಿ. ಜನಾಂಗ ಮತ್ತು ಹಜ್‌ ವಿಚಾರಗಳಲ್ಲಿ ಗಾಂಧಿಯ 
ನಿಲುವು ಏನಿತ್ತೆಂದು ತಿಳಿಯುವ ಸೀಮಿತ ಜ್ಞಾನಕ್ಕೂ ತೊಡರಾಗುವ ಈ ಲೋಪಗಳು. 
ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌- "ಗಾಂಧಿ ವಾಗ್ದಾದದ ಸೂಕ್ಷ್ಮ ಛಾಯೆಗಳನ್ನು ಓದುಗರು ಗಹಿಸದಂತೆಯೂ 


ತಡೆಯುತ್ತವೆ. 
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ದಿ 


ಅದಕ್ಕಿಂತಲೂ ಮುಖ್ಯವಾಗಿ. ಪ್ರಾ ಪ್ರಾಯಶಃ "ಡಾಕ್ಟರ್‌ ಮತ್ತು ಸಂತ'ದಲ್ಲಿ ಕಾಣುವ 
ಈ ಸಂದುಗಳು 1920. 1930 ಮತ್ತು 1940ರ ದಶಕಗಳಲ್ಲಿ ಒಂದಕ್ಕೊಂದು ಹೆಣೆದು 
ಕೊಂಡಿದ್ದ ರಾಷ್ಟ್ರೀಯ ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯ ಮತ್ತು ಸಾಮಾಜಿಕ ನ್ಯಾಯದ ಡೂ 
ನಿಜ ನೇಯೆಯನ್ನು ಓದುಗರು ತಮ್ಮ ಮಾನಸಿಕ ಬೆರಳುಗಳಿಂದ ಮುಟ್ಟಿ ಅರಿಯ 
ದಂತೆಯೂ ತಡೆಯುತ್ತವೆ. 

ರಾಯ್‌ ದುರದೃಷ್ಟವಶಾತ್‌ ಕೈ ಕೈ ಬಿಟ್ಟ ಇಂಥದೊಂದಷ್ಟು ಸ ಸಾಮಗಿಯನ್ನು, ಈ 
ಮುಂದಿನ ಪುಟಗಳು ಒದಗಿಸುತ್ತವೆ. ಹೀಗೆ ಹೊರಗುಳಿದ ಈ ನಿಚಾರಗಳು. ರಾಯ್‌ 
ಚಿತ್ರಣದ ತಪ್ಪುಗಳನ್ನು ತಿದ್ದಿ, ಆ ಚಿತ್ರಣವನ್ನು ಪೂರ್ಣಗೊಳಿಸುತ್ತವೆ ಎ೦ಬುದು ನನ್ನ 
ನಂಬಿಕೆ. 


"ನಿಧನರಾಗಿ ದಶಕಗಳೇ ಕಳೆದರೂ, ಮಹಾತ್ಮತಮೃ್ಮನ್ನು ತಾವೇ ರಕ್ಷಿಸಿಕೊಳ್ಳಬಲ್ಲರು'. 
ಇದು ನನ್ನ ದೃಷ್ಟಿ ಸಾಮಾನ್ಯವಾಗಿ ನಾನು ಈ ಅಭಿಪ್ರಾಯ ನಿರಂತರವಾಗಿ ಇಟ್ಟುಕೊಂಡೇ 
ಬಂದಿದ್ದೇನೆ. 

ಅಷ್ಟಾದರೂ, ಗಾಂಧಿ ಯಾವ ಮಹತ್ತರ ಮೌಲ್ಯಗಳ ಗುಚ್ಛವನ್ನೇ ಪ್ರತಿನಿಧಿಸು 
ತ್ತಿದ್ದರೋ- ನ್ಯಾಯಪರತೆ; ನಿರ್ಗತಿಕರ ಬಗ್ಗೆ ಕಾಳಜಿ; ಅಧಿಕಾರ- ಹಣ ಎಂಬ ದೇವರುಗಳ 
ಮುಂದೆ ಬಾಗಲು ನಿರಾಕರಣೆ; ವಿವಿಧ ದೇಶ, ಧರ್ಮ. ಜನಾಂಗ, ಜಾತಿಗಳು, ವರ್ಗಗಳ 
ಜನರ ನಡುವೆ ಸೌಹಾರ್ದ ಮುಂತಾದವು- ಆ ಎಲ್ಲಾ ಮೌಲ್ಯಗಳೂ ಇಂದು ದಾಳಿಗೆ 
ಒಳಗಾಗಿವೆ. ಗಾಂಧಿಯವರ ಕೊರತೆಗಳನ್ನು ಎತ್ತಿ ತೋರಿಸುವುದು ಕೆಲವು ಬಾರಿ 
ಅವಶ್ಯಕವೇ ಇರಬಹುದು. ಕೆಲವು ಓದುಗರು ಬಲ್ಲಂತೆ, ಆ ಕೆಲಸವನ್ನು ನಾನೂ 
ಮಾಡಿದ್ದೇನೆ- ಗೌರವಪೂರ್ವಕವಾಗಿಯೇ ಆದರೂ- ನಿರ್ದಾಕ್ಷಿಣ್ಯವಾಗಿಯೇ 
ಮಾಡಿದ್ದೇನೆ. 

ನಾನು “ಗೌರವಪೂರ್ವಕ' ಅನ್ನುತ್ತಿರುವುದು ವೈಯಕ್ತಿಕ ಕಾರಣಗಳಿಗಾಗಿ. 
ಗಾಂಧಿಯನ್ನು ಟೀಕಿಸುವಾಗಲೂ ಅವರನ್ನು ಗೌರವಿಸಲು ಮಿಕ್ಕವರಿಗೆ ಇನ್ನೂ ದೊಡ್ಡ 
ಕಾರಣಗಳಿರಬಹುದು. ಅಷ್ಟಕ್ಕೂ, ಮೂರ್ತಿಭ೦ಜನೆಯ ಹಾದಿ ಹಿಡಿದವರನ್ನು 
ನನ್ನಂಥವನು ಆಕ್ಷೇಪಿಸುವ ಪ್ರಶ್ನೆಯೇ ಇಲ್ಲ. ಸ್ವತಃ ಗಾಂಧಿ ಕೂಡ ಅಂಥ ನಿಲುವನ್ನು 
ಸ್ಟಾಗತಿಸುತ್ತಿದ್ದರೆಂದೇ ನನ್ನ ಭಾವನೆ. 

ಆದರೆ, ಮಸಿ ಬಳಿಯುವ ಉದೆ ೇಶದಿಂದಲೇ ಹೊರಟವರು ಕಲನಾಶೀಲರೂ 
ಆಗಿಬಿಟ್ಟರೆ, ಅಥವಾ ತಮಗೆ ಸತ್ತ ವೆಂದು ಗೊತ್ತಿದ್ದುದನ್ನೂ ಮುಚ್ಚಿಟ್ಟುಬಿಟ್ಟರೆ, ಅದಾಗ 
ಸಂಪೂರ್ಣವಾಗಿ ಬೇರೆಯೇ ಪ್ರಶ ಯಾಗುತ್ತದೆ. “ಗಾಂಧಿಗೆ ಅಗೌರವ “ತೋರಿದರೆ 
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ಪರವಾಗಿಲ್ಲ, ಅದು "ಸುರಕ್ಷಿತ'; ಆದರೆ ಇತರರನ್ನು ಪ್ರಶ್ನಿಸುವಾಗ ಮಾತ್ರ ಜಾಗ್ರತೆ ವಹಿಸಬೇಕು 
ಎ೦ದು ಹೊರಡುವುದೇ ಅಸತ್ಯ ಅಥವಾ ಅರೆ ಸತ್ಯಗಳನ್ನು ಆಧರಿಸಿದ ಆಕ್ರಮಣಕ್ಕೆ 
ಬುನಾದಿ ಆಗುವುದಾದರೆ, ಅದು ಅತ್ಯಂತ ದುರ್ಬಲ ಆಧಾರ ಎಂದೇ ಹೇಳಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ. 

ಭಾರತ ಎಲ್ಲರಿಗೂ ಸೇರಿದ್ದು ಮತ್ತು ಎಲ್ಲರಿಗೂ ಸಮಾನ ಹಕ್ಕುಗಳನ್ನು ನೀಡುವ 
ದೇಶ ಎಂಬ ಕಲ್ಪನೆಯನ್ನು ವಿರೋಧಿಸುವ.ಮಂದಿ, ದೈಹಿಕವಾಗಿ ಈಗ ಕಣ್ಣ ಮುಂದೆ 
ಇಲ್ಲದಿದ್ದರೂ (ಅವರ ಪ್ರಕಾರ) ತಮ್ಮ ದಾರಿಗೆ ಇನ್ನೂ ಅಡ್ಡವಾಗಿ ನಿಂತೇ ಇರುವ 
ಹಟಮಾರಿ ಗಾಂಧಿಯನ್ನು ನಾಶ ಮಾಡುವ ಪ್ರಯತ್ನದಲ್ಲಿ ದಶಕಗಳಿಂದ ತೊಡಗಿಯೇ 
ಇದ್ದಾರೆಂಬ ವಿಷಯ ಗುಟ್ಟೇನಲ್ಲ. 1948ರ ಜನವರಿಯಲ್ಲಿ ಜೀವಂತ ಗಾಂಧಿಯನ್ನು 
ಗುಂಡಿಟ್ಟು ಕೊಂದಿದ್ದು ಕೂಡ ಇಂಥ ಕಾರಣಗಳಿಗಾಗಿಯೇ. 

ಗಾಂಧಿ ಪರಂಪರೆ ಎ೦ಬುದು ಇಂದು ಹಲವಾರು ಅತ್ಯವಶ್ಯಕ ಸಂಘರ್ಷಗಳ 
ಅನರ್ಫ್ಯ ಸಂಗಾತಿ. ಅಂಥ ಗಾಂಧಿಯ ಎರುದ್ಧ , ಗಮನಾರ್ಹ ವೇದಿಕೆಯೊಂದರ 
ಮೇಲೆ ನಿಂತ ವ್ಯಕ್ತಿಯೊಬ್ಬರು ದಿಕ್ಕು ತಪ್ಪಿಸುವಂಥ ದಾಳಿ ನಡೆಸಿದಾಗ, ಆ ಹೋರಾಟಗಳ 
ಸಲುವಾಗಿಯಾದರೂ ಗಾಂಧಿಯನ್ನು ಸಮರ್ಥಿಸಿಕೊಳ್ಳಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ. ನಾನು ಎಷ್ಟೋ 
ವರ್ಷಗಳ ಕಾಲ ಗಾಂಧಿ ಮತ್ತು ಗಾಂಧಿ ಯುಗದ ಅಧ್ಯಯನ ಮಾಡಿದ್ದರಿಂದಾಗಿ, 
ಗಾಂಧಿ ವಿರುದ್ಧ ನಡೆವ ದಾಳಿಗಳಲ್ಲಿನ ಮಿಥ್ಯಾಂಶಗಳನ್ನು ಎತ್ತಿ ತೋರಿಸುವಲ್ಲಿ, ನನಗೆ 
ಬಹುಶಃ ಇತರರಿಗಿಂತ ಹೆಚ್ಚಿನ ಅರ್ಹತೆ ಇದೆ. 

ಹಾಗಾಗಿ, “ಡಾಕ್ಟರ್‌ ಮತ್ತು ಸ೦ತ'ದಲ್ಲಿ ರಾಯ್‌ ಅವರು ಓದುಗರ ಮುಂದಿಡುವ 
ಚಿತ್ರಣವನ್ನು ನಾನೇಕೆ ಪ್ರಶಿಸುತ್ತೇನೆ ಎನ್ನುವ ನಿಟ್ಟಿನಲ್ಲಿ ನನ್ನ ವಿವರಣೆಯನ್ನು ಒಳಗೊಂಡ 
ಈ ಪುಟಗಳು ಸೃಷ್ಟಿಯಾಗಿವೆ. 

ಸಂಘರ್ಷ ಮತ್ತು ಪಾಲುದಾರಿಕೆ ಎರಡನ್ನೂ ಹಾದು ಬಂದ ಗಾಂಧಿ- 
ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌ ಸಂಬಂಧ ಕುರಿತು "ಡಾಕ್ಟರ್‌ ಮತ್ತು ಸಂತ” ಕಟ್ಟಲು ಹೊರಟಿರುವ ಕಥನವು 
ಗಂಭೀರ ದೋಷಗಳಿಂದ ಕೂಡಿದೆ ಎಂಬುದು ನನ್ನ ವಾದ. ಈ ಇಬ್ಬರ ನಡುವಣ 
ಸಂಬಂಧದ ಪರಿಶೀಲನೆ ರಾಯ್‌ರ ಮೂಲ ಉದ್ದೇಶವಲ್ಲವಾದರೂ, ಅವರ ಪಠ್ಯದಲ್ಲಿ 
ಈ ನಂಟೂ ಬಿಂಬಿತವಾಗಿದೆ. 

ಅದೂ ಆಲದೆ, ರಾಯ್‌ ನಡೆಸುವ ಆಕ್ರಮಣವು ಚಾರಿತ್ರಿಕ ಚರ್ಚಾ ವಿಧಾನದ 
ತತ್ವಗಳನ್ನು ಉಲ್ಲಂಘಿಸುವುದೆಂದೂ ನಾನು ತೋರಿಸಬಯಸುತ್ತೇನೆ. ಈ ತತ್ವಗಳ ಪ್ರಕಾರ, 
ಐವತೋ ನೂರೋ ವರ್ಷಗಳ ಹಿಂದೆ ಯಾರೋ ಒಬ್ಬರು, ಅಥವಾ ಒಬ್ಬ ಮಹಾತ್ಮನೇ 
ನೀಡಿರಬಹುದಾದ ಹೇಳಿಕೆಯನ್ನು ಖಂಡಿಸುವಾಗ, ಆ ಹೇಳಿಕೆಯ ಸಾಂದರ್ಭಿಕ 
ಹಿನ್ನೆಲೆಯನ್ನು ನೀಡದೆ ಇರುವಂತಿಲ್ಲ. ಎರಡನೆಯದಾಗಿ, ಆ ಸಂದರ್ಭಕ್ಕೆ ಪ್ರಸ್ತುತವಾದ 
ಯಾವ ಮಾಹಿತಿಯನ್ನೂ ಕತ್ತರಿಸಿ ಎಸೆಯಬಾರದೆಂದೂ ಆ ತತ್ವಗಳು ನಿರ್ದೇಶಿಸುತ್ತವೆ. 
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ಚರಿತ್ರೆಯ ಚರ್ಚೆ 


"ಡಾಕ್ಟರ್‌ ಮತ್ತು ಸಂತ'ದಲ್ಲಿ ಈ ಮುಂದಿನ ಆರೋಪವನ್ನು ಮಾಡಲಾಗಿದೆ 
ಎಂಬುದನ್ನು ಗಮನಿಸಿ. 
(ಗಾಂಧಿಯ) ದ್ದಂದ್ಹಾತ್ಮಕ ನಿಲುವು- ಅವರು ದೊಡ್ಡಉದ್ದಿ ಮೆಗಳು 
ಹಾಗೂ ದೊಡ್ಡ ಅಣೆಕಟ್ಟುಗಳನ್ನು ಬೆ೦ಬಲಿಸಲು ಮತ್ತು ಅವರಿಂದ 
ಬೆಂಬಲ ಪಡೆಯಲು ಅನುವು ಮಾಡಿತು (49). 


ಈ ಹೇಳಿಕೆಯನ್ನು ರಾಯ್‌ ಒಂದು ದೀರ್ಥ ಟಿಪ್ಪಣಿಯೊಂದಿಗೆ ಮುಗಿಸುತ್ತಾರೆ: 
ಟಾಟಾಗಳು ವಿದ್ಯುತ್‌ ಉತ್ಪಾದನೆಗಾಗಿ ನಿರ್ಮಿಸುತ್ತಿದ್ದ ಮುಲ್ತಿ ಅಣೆಕಟ್ಟೆಯಿಂದಾಗಿ 
ನೆಲೆ ಕಳೆದುಕೊಳ್ಳಲಿದ್ದ ಗ್ರಾಮಸ್ಥರು ...ತಮ್ಮ ಪ್ರತಿಭಟನೆಯನ್ನು ಕೈ ಬಿಡಬೇಕೆಂದು 
ಸೂಚಿಸಿ ಗಾಂಧಿ ಬರೆದ ಪತ್ರದಲ್ಲಿ (5 ಏಪ್ರಿಲ್‌ 1924) “ದೊಡ್ಡ ಅಣೆಕಟ್ಟುಗಳ ಬಗ್ಗೆ 
ಗಾಂಧಿಯ ನಿಲುವು ಬಯಲಾಗುತ್ತದೆ' ಎನ್ನುವುದು ರಾಯ್‌ ಹೇಳಿಕೆ. (151- 152). 

ರಾಯ್‌, ಇಲ್ಲಿ ಮೂಲಭೂತವಾದ ಸಂಗತಿಯೊಂದನ್ನು ಬಿಟ್ಟುಬಿಡುತ್ತಾರೆ. 
ಮೂರು ವರ್ಷಗಳ ಮುಂಚೆ 1921ರ ಏಪ್ರಿಲ್‌ನಲ್ಲಿ ಆಗಿನ್ನೂ ಕೇವಲ ಯೋಜನೆಯ 
ಹಂತದಲ್ಲಿ ಇದ್ದ ಅಣೆಕಟ್ಟೆ ವಿರುದ್ಧ ಹಳ್ಳಿಗರು ತಮ್ಮ ಮೊದಲ ಸತ್ಯಾಗ್ರಹ ಆರಂಭಿಸಿದಾಗ, 
ಗಾಂಧಿ ತಮ್ಮಪತ್ರಿಕೆ ಯಂಗ್‌ ಇಂಡಿಯಾದಲ್ಲಿ ಸೌಜನ್ಮಪೂರಿತ ಮಾತುಗಳಲ್ಲೇ ಟಾಟಾಗಳಿಗೆ 
ಅತ್ಯ೦ತ ತೀಕ್ಷ್ಣವಾದ ಸವಾಲು ಹಾಕಿದ್ದರು: 


ಟಾಟಾದಂಥ ಮಹಾನ್‌ ಸ ಸಂಸ್ಥೆ, ತಮ್ಮ ಕಾನೂನುಬದ್ಧ ಹಕ್ಕುಗಳಿಗೆ 
ಅಂಟಿಕೊಂಡು ನಿಲ್ಲುವ ಬದಲು ನೇರವಾಗಿ ಜನರಿಗೆ "ನವರಿಕೆ 
ಮಾಡಿಕೊಟ್ಟು ಅವರೊಂದಿಗೆ ಸಮಾಲೋಚನೆ ನಡೆಸುವ ಮೂಲಕವೇ 
ತಮ್ಮ ತ ಹೆಜ್ಜೆ ಇಡಬೇಕೆಂಬುದು ನನ್ನ ಆಶಯ... ಒಬ್ಬ ಬಡವನ 
ಹಿತಾಸಕ್ತಿಯನ್ನು ಬಲಿ ಕೊಡುವ ಪ ಪಸಂಗ ಚಸುಪಬಾವಕಿಸಿ ಆಗ ಟಾಟಾ 
ಯೋಜನೆ ಭಾರತಕ್ಕೆ ಇನ್ನೆಷ್ಟು ವ ವರದಾನಗಳನ್ನು ಒದಗಿಸಿದರೆ, ತಾನೇ 
ಅದಕ್ಕೇನು ಬೆಲೆಯಿದೆ? 

ಒ೦ದು ವೇಳೆ, ಅರೆ ಹೊಟ್ಟೆಯ ಮೂರು ಕೋಟಿ ಗಂಡಸು 
ಹೆಂಗಸರು ಮತ್ತು ಜರ್ಜರಿತರಾದ. ಲಕ್ಷಾಂತರ ಜನರನ್ನು ಗುಂಡಿಟ್ಟು 
ಕೊಂದು, ಅವರ ದೇಹಗಳಿಂದ ಗೊಬ್ಬರ ತಯಾರಿಸಿದರೆ... ಅನಾರೋಗ್ಯ 
ಮತ್ತು ಬಡತನದ ಸ ಮಸ್ಯೆಯನ್ನು ಸುಲಭವಾಗಿ ಪರಿಹರಿಸಬಪುದು, 
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ಉಳಿದವರು ಸುಖಭೋಗದಲ್ಲಿ ಜೀವಿಸಬಹುದು ಎನು ವುದಾದರೆ... 
ಯಾರೋ ಒಬ್ಬ ತಲೆ ಕೆಟ್ಟವನ ಹೊರತು ಇನ್ನಾರೂ ಇಂಥ ಸಲಹೆ 
ನೀಡಲು ಸಾಧ್ಯ ವಿಲ್ಲ ಎಂದು. ಘಂಟಾಘೋಷವಾಗಿ ಹೇಳಬಲ್ಲೆ. ಅಥವಾ 
ಅದೇ ಗ೦ಡಸು-ಹೆಂಗಸರನ್ನು ಗುಂಡಿಟ್ಟು ಕೊಲ್ಲುವ ಬದಲು ಅವರು 
ಭಾವನಾತ್ಮಕವಾದ ರಮ್ಯ ನಹ ಬೆಳೆಸಿಕೊಂಡಿರುವ ಮತ್ತು ಅವರ 
ಬಾಳನ್ನು “ಜೀವನಯೋಗ ಭವಾಗಿಸುವಂಥ ಸಕಲ ಸಮಸ್ತವೂ 
ಬೆಸೆ ಚಿಚ ಬಂದಿರುವ- ಅವರದೇ ಅಮೂಲ್ಯ ಭೂಮಿಯಿಂದ 
ಅವರನ್ನು ಕಡ್ಡಾಯವಾಗಿ ಒಕ್ಕಲೆಬ್ಬಿಸುವುದಾದರೆ, ಅದೇನು ಕಡಿಮೆ 
ಜಾತಾ 

ಆದ್ದರಿಂದ ಆ ಮಹಾನ್‌ ವಂಶದ ವಾರಸುದಾರರು ತಮ್ಮ 
ದುರ್ಬಲ ಹಾಗೂ ಅಸಹಾಯಕ ದೇಶಬಾಂಧವರ ಆಶಯಗಳಿಗೆ 
ಕಿವಿಗೊಟ್ಟರೆ ಮಾತ್ರ, ನಿಜಕ್ಕೂ ಭಾರತದ ಹಿತ ಕಾಯಬಲ್ಲರು ಎಂದು 
ಸೂಚಿಸಬಯಸುತ್ತೇನೆ (27 ಏಪ್ರಿಲ್‌ 1921; ಸಮಗ್ರ ಕೃತಿಗಳು 20: 
40-41) 


ಅಷ್ಟಾದರೂ, ಟಾಟಾಗಳು ತಮ್ಮ ಯೋಜನೆಯನ್ನು ನಿಲ್ಲಿಸಲಿಲ್ಲ. ಇನ್ನೊಂದು 
ವರ್ಷದ ಒಳಗೇ ಗಾಂಧಿ ಕೂಡ ಸೆರೆವಾಸಕ್ಕೊಳಗಾದರು; ಮುಲ್ಲಿ ಅಣೆಕಟ್ಟೆ ಕುರಿತ 
ಅವರ ನಿಲುವಿಗಾಗಿ ಅಲ್ಲ, ಬ್ರಿಟಿಷ್‌ ದೊರೆಯ ವಿರುದ್ದ ದೇಶದ್ರೋಹದ ಆಪಾದನೆ 
ಮೇಲೆ. 

ಗಾಂಧಿ ಬಿಡುಗಡೆಯಾಗುವ ವೇಳೆಗೆ, ಅಣೆಕಟ್ಟೆ ಅರ್ಧಂಬರ್ಧ ಕಟ್ಟಿ ಆಗಿತ್ತು. 
ಮತ್ತು ರಾಯ್‌ ತಮ್ಮ ಕೊನೆ ಟಿಪ್ಪಣಿಯಲ್ಲಿ ಪ್ರಸ್ತಾಪಿಸುವ ಗಾಂಧಿ ಪತ್ರದಲ್ಲಿ ಉಲ್ಲೇಖ 
ವಾದಂತೆ, ನೆಲೆ ಕಳೆದುಕೊಂಡ 'ಬಹುತೇಕ' ಗ್ರಾಮಸ್ಥರು ಪರಿಹಾರದ ಮೊತ್ತವನ್ನು 
ಒಪ್ಪಿಕೊ೦ಡೂ ಬಿಟ್ಟಿರುತ್ತಾರೆ. ಅದೂ ಅಲ್ಲದೆ, ಇನ್ನೂ ಮುಂದುವರೆದಿದ್ದ ಸತ್ಯಾಗ್ರಹದ 
ನಾಯಕ, ಗಾಂಧಿ ದೃಷ್ಟಿಯಲ್ಲಿ, ಅಹಿಂಸೆಗೆ ಬದ್ದನಾಗಿ ಉಳಿದಿರಲಿಲ್ಲ. ಇವೆಲ್ಲವನ್ನೂ 
ಉಲ್ಲೇಖಿಸುವ ಗಾಂಧಿ, ಸತ್ಯಾಗ್ರಹವನ್ನು ಆ ಕೂಡಲೇ ನಿಲ್ಲಿಸಬೇಕೆಂದು ಸಲಹೆ ಮಾಡು 
ತ್ತಾರೆ. 

ಈ ಸಲಹೆ ಸಾಕಷ್ಟು ರೈತಪರವೋ ಅಲ್ಲವೋ, ಸಾಕಷ್ಟು ಅಣೆಕಟ್ಟೆ ವಿರೋಧಿಯೋ 
ಅಲ್ಲವೋ ಎ೦ಬುದೇನೋ ನ್ಯಾಯವಾದ ಪ್ರಶ್ನೆಯೇ. ಮತ್ತು ಅದಕ್ಕೆ ಹಲವು ಬಗೆಯ 
ಉತ್ತರಗಳೂ ಬರಲು ಸಾಧ್ಯ (ಅಲ್ಲದೆ ಅದರ ಬಗ್ಗೆ ಸಾಚಾ ಸಂಶೋಧನೆಯೂ ಬೇಕಾಗು 
ವುದು.) ಆದರೂ, ಟಾಟಾಗಳಿಗೆ ಗಾಂಧಿ ಬಹಿರಂಗವಾಗಿ ಹೇಳುವ ಈ ಅಸಾಧಾರಣ 
ಕಟು ಮಾತುಗಳನ್ನು ಮುಚ್ಚಿಡುವ ಮೂಲಕ, ರಾಯ್‌ ನ್ಯಾಯ ನಿರ್ಣಯ ಮಾಡುವ 
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ತಮ್ಮ ಹಕ್ಕನ್ನೇ ಕಳೆದುಕೊಳ್ಳುತ್ತಾರೆ. ಅಷ್ಟೇ ಅಲ್ಲ, ತಮ್ಮ ಪಠ್ಯದಲ್ಲಿ ಬೇರೊಂದು ಕಡೆ, 

ಗಾಂಧಿಯವರು ಟಾಟಾಗಳ ಪರ ಮೃ ದುವಾಗಿದ್ದರು ಎಂದು ಸೂಚಿಸುವ ಅವರ ಮಾತು 
ಗಳನ್ನೂ ನಾವು ಸಹಜವಾಗಿಯೇ ಅತೀವ ಅನುಮಾನದಿಂದ ನೋಡಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ. 

ಸವ ಇಲ್ಲಿ ನನ್ನದೇ ತಪ್ಲಿರಬಪುದು. ಗಾಂಧಿಯವರು ಟಾಟಾಗಳನ್ನು ಉದ್ದೇಶಿಸಿ 
ಹೇಳಿದ ಕಟು 1. ದಶಕಗಳ ಕಾಲ ಸಾರ್ವಜನಿಕವಾಗಿ ಲಭ್ಯವಿದ್ದರೂ. ರಾಯ್‌ಗೆ 
ಆ ಬಗ್ಗೆ ಗೊತ್ತಿಲ್ಲದಿರಬಹುದು. ಹಾಗೆ ನೋಡಿದರೆ, “ಡಾಕ್ಟರ್‌ ಮತ್ತು ಸ೦ತ' ಪುಸ್ತಕದ 
ನ್ಯೂನತೆಗಳನ್ನು ಗಮನಿಸಿದರೆ, ರಾಯ್‌ ನಿಜವಾಗಲೂ ಗಾಂಧಿಯನ್ನು ಓದಿದ್ದಾರೋ 
ಇಲ್ಲವೋ ಎ೦ಬ ಅನುಮಾನ ಪದೇ ಪದೇ ಕಾಡುತ್ತದೆ. 

ಇನ್ನು ಆಗಿನ (ಮತ್ತು ಈಗಲೂ) ಪ್ರಮುಖ ಉದ್ದಿಮೆಯಾದ ಬಿರ್ಲಾಗಳ ವಿಷಯಕ್ಕೆ 
ಬಂದರೆ, ಸಾ ಗಾಂಧಿಯ ಆತಿಥೇಯರಾಗಿದ್ದ ಘನಶ್ಶಾಂ ದಾಸ್‌ ಬಿರ್ಲಾ ಬಗ್ಗೆ 
ರಾಯ್‌ ಹೇಳುವುದು ಇದು: 1915ರಲ್ಲಿ ಗಾಂಧಿ ದಕ್ಷಿಣ ಆಫ್ರಿಕಾದಿಂದ ಮರಳಿದಾಗ- 
ರಾಯ್‌ ಹೇಳುತ್ತಾರೆ- "ಬಿರ್ಲಾ ಕಲ್ಕತ್ತಾದಲ್ಲಿ ಒಂದು ಅದ್ಧೂರಿ ಸ್ವಾಗತ ಸಮಾರಂಭ 
ಏರ್ಪಡಿಸುತ್ತಾರೆ... ಅವರು ಗಾಂಧಿಯ ಪ್ರಮುಖ ಪೋಷಕರಾದರು, ಗಾಂಧಿಗೆ ತಿಂಗಳು 
ತಿಂಗಳೂ ಧಾರಾಳ ಗೌರವಧನ ನೀಡುತ್ತಾ ಬ೦ದರು... ಜಿ.ಡಿ. ಬಿರ್ಲಾರೊಂದಿಗೆ 
ಗಾಂಧಿ ಮಾಡಿಕೊಂಡ ಈ ವ್ಯವಸ್ಥೆ , ಅವರ ಜೀವನದ ಕೊನೆ ದಿನಗಳವರೆಗೂ ನಡೆದು 
ಕೊಂಡು ಬಂತು' (88- 89). ತಮ್ಮ ಈ ಪ್ರತಿಪಾದನೆಗೆ ರಾಯ್‌ ಯಾವ ಆಧಾರವನ್ನೂ 
ಒದಗಿಸುವುದಿಲ್ಲ. 

ಇಲ್ಲಿ ಮತ್ತೊಂದು ವೃತ್ತಾಂತವಿದೆ; ಅದು ಘನಶ್ಶಾಂ ದಾಸ್‌ ಬಿರ್ಲಾ ಅವರ 
ಬಗೆಗಿನದು. ಗಾಂಧಿ 1921ರಲ್ಲಿ ಕಲ್ಕತ್ತಾಗೆ ಬ೦ದಾಗ, ಆಗ 21 ವರ್ಷದವರಾಗಿದ್ದ 
ಘನಶ್ಯಾಂ ದಾಸ್‌ ಹಾಗೂ ಇನ್ನೂ FE ಗಾಂಧಿಯವರನ್ನು ಕರೆತರಲು ರೈಲು 
ನಿಲ್ದಾಣಕ್ಕೆ ಕಳಿಸಲಾಗಿದ್ದ ಜ್‌ ಕುದುರೆಗಳ ಕಟ್ಟು ಬಿಚ್ಚಿ, ಹಿ ಸಾರೋಟು 
ಎಳೆತಂದರು. ನಾಲ್ಕು ದಶಕಗಳಾದ ಮೇಲೆ, ಗಾಂಧಿ ನಿಧನಾನಂತರ, ಕಲ್ಕತ್ತಾದ ಒಂದು 
ಸಭೆಯಲ್ಲಿ ಈ ಸ ಭೇಟಿಯನ್ನು ಬಿರ್ಲಾ ನೆನಪಿಸಿಕೊಂಡರು. ಜೊತೆಗೆ 1915ರ 
ಬೇಟಿ ಸಂದರ್ಭದ ಮಾತುಕತೆಯನೂ ಸ ಉಲ್ಲೇಖಿಸಿದರು: 


ಪ್ರತಿ ತಿಂಗಳೂ ನಾನು ಅವರಿಗೆ ದೇಣಿಗೆ ಕಳಿಸುವುದಾಗಿ ತಿಳಿಸಿದೆ... 
ಅವರು "ಒಳ್ಳೆಯದು' ಎಂದರು. ಆಮೇಲೆ ನಾನೇನು ಮಾಡಿದೆ ನೋಡಿ, 
ಎಷ್ಟು ಬಾಲಿಶ| ನಾನು- "ಬಹಳ ಒಳ್ಳೆಯದು. ನಿಮ್ಮಿಂದ ನಾನು ಪ್ರತಿ 
ತಿಂಗಳೂ ಒಂದು ಪತ್ರ ನಿರೀಕ್ಷಿಸುತ್ತೇನೆ' ಎಂದೆ. ಅದಕ್ಕೆ “ಅ೦ದರೆ ನಾನು 
ಪ್ರತಿ ತಿಂಗಳೂ ನಿಮ್ಮ ಬಳಿ ಭಿಕ್ಷಾಪಾತ್ರ ಹಿಡಿದು ಬರಬೇಕೇಳಿ' ಎಂಬ 
ಮಾರುತ್ತರ ಅವರಿಂದ ಬಂತು. "ನನಗೆ ಎಷ್ಟು ನಾಚಿಕೆಯಾಯಿತು! 
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ಮತ್ತೆ “ನಾನು ಬರೆದರೆ ನೀವು ಉತ್ತರಿಸುತ್ತೀರಾ?' ಎಂದು 
ಗಾಂಧೀಜಿಯನ್ನು ಕೇಳಿದೆ. "ಖಂಡಿತ' ಎಂದರು. ಈ ಮಾತು 
ಪರೀಕ್ಷಿಸುವುದಕ್ಕೋಸ್ಕರ. ಅವರು ಅಲ್ಲಿಂದ ತೆರಳಿದ ನಾಲ್ಕೈ ದು ದಿನಗಳ 
ನಂತರ ನಾನೊಂದು ಪತ್ರ ಬರೆದೆ. "ಅದಕ್ಕೆ ಅವರು ಜು ಪೋಸ್ಟ್‌ 
ಕಾರ್ಡಿನ ಮೇಲೆ ಉತ್ತರ ಬರೆದರು. ಬರಾತ ಎನ್‌.ಡಿ.) 


ಇವುಗಳಲ್ಲಿ ಯಾವ ವ ೈತ್ತಾಂತ ಹೆಚ್ಚು ಸತ್ಯವೆನಿಸುತ್ತದೆ- ರಾಯ್‌ ಅವರದೋ 
ಅಥವಾ ಬಿರ್ಲಾ ತಾ ಎಂದು. ನಮ್ಮಲ್ಲಿ ಪ್ರತಿಯೊಬ್ಬರೂ ನಮ್ಮಷ್ಟಕ್ಕೇ 
ತೀರ್ಮಾನಿಸಬಹುದು. ಈ ವಿವರ ಕಲ್ಕತ್ತಾದಲ್ಲಿ ಪ್ರಕಟವಾಗಿದ್ದೇನೋ ನಿಜವೇ. ಆದರೆ 
ಬಿರ್ಲಾ ವಿವರಿಸಿದ ಈ ಮುಖಾಮುಖಿ ಬಗ್ಗೆ ಕೂಡ ರಾಯ್‌ ಅವರಿಗೆ ಗೊತ್ತಿಲ್ಲದಿರಲು 


ಸಾಧ್ಯ 


1927ರ ಮಹಾಡ್‌ ಸತ್ಯಾಗ್ರಹದ ಬಗ್ಗೆ ಗಾ೦ಧಿ ಪ್ರತಿಕ್ರಿಯೆಯನ್ನು ರಾಯ್‌ ಹೆಚ್ಚೂ 
ಕಮ್ಮಿ ಪೂರ್ಣವಾಗಿ ಮುಚ್ಚಿಟ್ಟಿದ್ದಕ್ಕೆ ಸೈ ಅಜ್ಞಾನವೇ ಕಾರಣ ಎ೦ದು ಮಾತ್ರ ಹೇಳಲಾಗದು. 
ಪಶ್ಚಿಮ ಮಹಾರಾಷ್ಟದ ಮಹಾಡ್‌ನಲ್ಲಿ, ದಲಿತರ ದೊಡ್ಡ ಸಮೂಹ, ಈ ಸತ್ಯಾಗ್ರಹದ 
ಅಂಗವಾಗಿ, ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌ ನೇತೃತ್ವದಲ್ಲಿ ಲ್ಲಿ ಒಟ್ಟಿಗೇ ಮುನ್ನುಗ್ಗಿ "ತಮ್ಮ ಪಾಲಿಗೆ ನಿಷಿದ್ದ ವಾಗಿದ 
ಕೆರೆಯ ನೀರನ್ನು ಸೇವಿಸಿತು. ಜೆ ನಂತರ, ರೊಚ್ಚಿಗೆದ್ದ. ಕಂದಾಚಾರಿ ವರ್ಗದ 
ಗುಂಪುಗಳು pe ಮೇಲೆ ಕೋಲು, ದೊಣ್ಣೆಗಳಿಂದ ದಾಳಿ ನಡೆಸಿದವು. 

ಆಗ ಮಹಾಡ್‌ನಲ್ಲೇ ಉಪ ಪಸ್ಥಿತರಿದ್ದ ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌, ವಿವೇಕ ವಹಿಸಿ, ತಮ್ಮ ಜನಕ್ಕೆ 
ಮರುದಾಳಿ ನಡೆಸದಂತೆ ಸೂಚಿಸುತ್ತಾರೆ. ಆಗ ತಮ್ಮ ಮುಂಬ ಅಂಥ ದಾಳಿ ಇಡಾ! | 
ಅಸ್ಪ] ಶ್ವರು ತೋರುವ ಸಂಯಮವನ್ನು” ಗಾಂಧಿ "ಅನುಮೋದಿಸಿ 'ಬರೆದರೆಂದು ರಾಯ್‌ 
ಕೂಡ ಒಪ್ಪಿಕೊಳ್ಳುತ್ತಾರೆ (107). ತ್ತಿ ಗಾಂಧಿ ತಮ್ಮ ಯಂಗ್‌ ಇಂಡಿಯಾ ಲೇಖನದಲ್ಲಿ 
ಹೇಳಿದ್ದು "ಇದಿಷ್ಟೇ ಅಲ್ಲ ಎಂಬುದನ್ನು ರಾಯ್‌ 'ತಮ್ಮ ಓದುಗರಿಗೆ ತಿಳಿಸುವುದಿಲ್ಲ. 
ಅವರು ಆ ಲೇಖನವನ್ನು ಉಲ್ದೇಖಿಸಿರುವುದರಿಂದಾಗಿ. ಅವರದನ್ನು ಓದಿರುವುದಂತೂ 
ಖಂಡಿತವೆಂದು ದು, 

ದಲಿತರ “ಆದರ್ಶಪ್ರಾಯ ಸಂಯಮ'ವನ್ನು ಶ್ಲಾಘಿಸುವ ಗಾಂಧಿ, “ನ್ಯಾಯ 
ತಮ್ಮ ಕಡೆ ಇಲ್ಲವೆಂದರಿತ ಸಂಪ್ರದಾಯವಾದಿಗಳು. ಮೃ ಗೀಯ ಬಲಪ್ರಯೋಗಕ್ಕೆ 
ಇಳಿದರು' ಎಂದು ಬರೆದರು. 1927 ಏಪ್ರಿಲ್‌ 28ರ ಸ್‌ ಇಂಡಿಯಾ ಲೇಖನದಲ್ಲಿ 
pv: ಮುಂದುವರೆದು ಬರೆಯುವುದು- "ಡಾ. ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌, ಬಾಂಬೆ ವಿಧಾನ 

ಷತ್ತು ಮತ್ತು ಬಾಂಬೆ ಪುರಸಭೆಗಳ ಠರಾವನ್ನು ಪರೀಕ್ಷೆಗೊಡ್ಡುವ ಸಲುವಾಗಿ, ಕೆರೆಗೆ 
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ಹೋಗಿ ತಮ್ಮ ದಾಹ ಇಂಗಿಸಿಕೊಳ್ಳುವಂತೆ ಅಸ್ಪೃಶ್ಯ ಶ್ತರಿಗೆ ಕರೆ ನೀಡಿದ್ದು ಸಂಪೂರ್ಣವಾಗಿ 
ಸಮರ್ಥನೀಯವಾಗಿದೆ (ಒತ್ತು ಲೇಖಕರದು). ಜೊತೆಗೆ, , ಅಸ್ಪಶ್ಯ ಶ್ರತೆಯನ್ನು ವಿರೋಧಿಸುವ 
"ಪ್ರತಿಯೊಬ್ಬ ಹಿಂದೂ, ತನ್ನ ತಲೆ ಒಡೆಸಿಕೊಳ್ಳಬೇಕಾದ ಪ್ರಸಂಗ ಬಂದರೂ, ಮಹಾಡ್‌ನ 

ದಿಟ್ಟ ದಲಿತರನ್ನು ನಾಗ ಸಮರ್ಥಿಸಬೇಕು' ಎ೦ದೂ ಗಾ೦ಧಿಯವರು ಒತ್ತಾಯ 
ಮಾಡಿದರು. (ಸಮಗ ಕೃತಿಗಳು 33: 268). 

ಇದು ಕೂಡ ಕ್ರಾಂತಿಕಾರಿ ಸಾಮಗ್ರಿಯೇ. ರಾಯ್‌ ಉದ್ದೇಶಪೂರ್ವಕವಾಗಿ 
ಇದನ್ನೂ ಬಚ್ಚಿಡುತ್ತಾರೆ. ಅದೇ ವರ್ಷ ಮುಂದೊಮ್ಮೆ1927ರ ಅಕ್ಟೋಬರ್‌ 20ರಂದು 
ಯಂಗ್‌ ಇಂಡಿಯಾದ ಲೇಖನದಲ್ಲಿ ಗಾಂಧಿ, ಅಸ್ಪಶ್ಯ ತೆಯ ವಿರುದ ಹೋರಾಡುವ 
ಸತ್ಯಾಗ್ರಹಿ "ದ್ವೇಷ, ಆತುರ, ಮತಿಹೀನತೆ ಮತ್ತು ಉತ್ಪೇಕ್ಷೆಗಳಿಗೆ' ಎಡೆ ಕೊಡಬಾರದೆಂದು 
ಬರೆಯುತ್ತಾರೆ. ಆದರೆ, ಒಮ್ಮೆ ಹೋರಾಟಿಕ್ಕಿಳಿದೆ ಮೇಲೆ ಸತ್ಕಾಗಹಿಯಾದವರು 
ಹಿಂದೆಗೆಯಬಾರದು ಎನು ತ್ತಾರೆ. (ಸಮಗ್ರ ಕೃ ಕೃತಿಗಳು 35: 100) 

ಡಿಸೆಂಬರ್‌ 1927ರಲ್ಲಿ ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌ ಮತ್ತು ಅವರ ಅನುಯಾಯಿಗಳು ಮಹಾಡ್‌ 
ನಲ್ಲಿ ಸಾರ್ವಜನಿಕವಾಗಿ ಮನುಸ್ಮೃತಿಯ ಪ್ರತಿಯನ್ನು ಸುಟ್ಟು ಹಾಕಿದರು. ಇದರ ಬಗ್ಗೆ 
ಗಾಂಧಿ ಪ್ರತಿಕ್ರಿಯೆ ಏನಿತ್ತೋ ನನಗೆ ಗೊತ್ತಿಲ್ಲ. ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌ 1927ರ ಡಿಸೆಂಬರ್‌ನಲ್ಲಿ 
ಮಾಡಿದ್ದು ವಿವೇಕದ ನಡೆಯಾಗಿತ್ತೋ ಇಲ್ಲವೋ, ಗಾ೦ಧಿ ಅಂಬೇಡ್ಕರರನ್ನು ಇನ್ನೂ 
ಹೆಚ್ಚು ಸಕ್ರಿಯವಾಗಿ ಬೆಂಬಲಿಸಬೇಕಿತ್ತೋ ಬೇಡವೋ- ಈ ವಿಷಯಗಳಲ್ಲಿ ಎರಡು 
ಅಥವಾ ಇನ್ನೂ ಹೆಚ್ಚು ಅಭಿಪ್ರಾಯಗಳಿರಲು ಸಾಧ್ಯ 

ಆದರೆ, ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌ ಮತ್ತು ಮಹಾಡ್‌ ಸತ್ಕಾಗಹದ ಬಗ್ಗೆ ಗಾಂಧಿ 1927ರ 
ಏಪಿಲ್‌ನಲ್ಲಿ ಬರೆದಿದ್ದನ್ನು; ಮುಚ್ಚಿಟ್ಟಿ ರಾಯ್‌ ಬಗ್ಗೆ ಏಕೈಕ ಪ್ರತಿಕಿಯೆ ಸಾಧ್ಯ: ಅದು 
ಪ್ರಾಮಾಣಿಕ ಕ ತ್ಯವಲ್ಲ] 

ಗಾಂಧಿ ಮತ್ತು! ದಲಿತರ ಹಕ್ಕುಗಳನ್ನು ಕುರಿತು “ಡಾಕ್ಟರ್‌ ಮತ್ತು ಸಂತ” ಪುಸ್ತಕದಲ್ಲಿ 
ಮರೆಮಾಚಲಾದ ಅನೇಕ ಸಂಗತಿಗಳಲ್ಲಿ ಇವು ಕೆಲವು ಉದಾಹರಣೆ ಮಾತ. 
ಇನೊ ್ಸ೦ದನ್ನು ಹೇಳಬಹುದಾದರೆ, ಕರಾಚಿಯಲ್ಲಿ 1931ರಲ್ಲಿ ನಡೆದ ಅಖಿಲ ಭಾರತ 
ಕಾಂ ಸ್‌ ಅಧಿವೇಶನದಲ್ಲಿ ಸ್ವೀಕರಿಸಲಾದ- ಒಂದು 'ಅಮೂಲ್ಯವಾದ, ಜ್ಞಾನಸಂಪನ್ನ 
ದಾಖಲೆ'ಯಾದ- ಸರ್ವರಿಗೂ ಸಮಾನ ಹಕ್ಕು ನೀಡುವ ಗೊತ್ತುವಳಿಯೇ- 1950ರ 
ನಮ್ಮ ಸಂವಿಧಾನ ಕಲ್ಪಿಸಿದ ಸಮಾನತೆಗೆ ಮುನ್ಸೂಚಕವಾಗಿತ್ತು ಎಂದು ರಾಯ್‌ 
ಒಪ್ಪಿಕೊಂಡರೂ (123) ಈ ಠರಾವನ್ನು ರೂಪಿಸುವಲ್ಲಿ ಗಾಂಧಿ ಪ್ರಧಾನ ಪಾತ್ರ ವಹಿಸಿದ್ದನ್ನು 
ಹೇಳದೆ ತಪಿ ಬಿಸಿಕೊಳ್ಳುತ್ತಾರೆ. 

ಮತ್ತೂ ಒಂದು? ನಿದರ್ಶನ ಎಂದರೆ, ರಾಯ್‌ “ಜಾತಿವಿರೋಧಿ ಪರಂಪರೆಯ 
ಭಕ್ತಿ ಚಳವಳಿಯ ಮೆಚ್ಚಿನ ಕವಿಗಳು' ಎಂದು ಜೋಖಮೇಳ, ರವಿದಾಸ್‌. ಕಬೀರ್‌. 
ತುಕಾರಾ೦, ಮೀರಾ, ಜನಾಬ (37) ರನ್ನು ಹೆಸರಿಸುತ್ತಾರೆ. ಆದರೆ, ಇವರಲ್ಲಿ ಹಲವರು 
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ಗಾಂಧಿಯವರ ಮೆಚ್ಚಿನ ಕವಿಗಳೂ ಹೌದು ಎಂಬುದನ್ನು, ಅಥವಾ ಇವರಲ್ಲಿ ಅನೇಕರ 
ರಚನೆಗಳನ್ನು ಗಾ೦ಧಿ ಆಶ್ರಮದಲ್ಲಿ, ಪ್ರಾರ್ಥನಾ ಸಭೆಗಳಲ್ಲಿ ಮತ್ತೆ ಮತ್ತೆ ಹಾಡುತ್ತಲೇ 
ಇದ್ದರು ಎ೦ಬುದನ್ನು ರಾಯ್‌ ತಮ್ಮ ಓದುಗರಿಗೆ ತಿಳಿಸುವುದಿಲ್ಲ. ಅಥವಾ ಅವರಿಗೆ 
ಈ ವಿಷಯವೂ ಗೊತ್ತಿಲ್ಲದಿರಬಹುದು. 

ಇಲ್ಲಿ ಅವರು ಹೇಳದೆ ಉಳಿಸಿದ ಇನ್ನೂ ಒಂದು ಪ್ರಸಂಗ (ಇಂಥ ಇನ್ನೂ 
ಎಷ್ಟೋ ಪ್ರಸ೦ಗಗಳಿರಬಹುದು) ಎ೦ದರೆ, ತ ಬರೆದ 13 ಭಂಗಿ' ಎಂಬ 
ಒಂದು ಬರಹವನ್ನು ಕುರಿತಾದದ್ದು. ಇದರಿ೦ದ ರಾಯ್‌ ಸಾಕಷ್ಟು ಮೋಜು ಪಡೆಯುತ್ತಾರೆ 
(132-33). ನೈರ್ಮಲ್ಯದ ಬಗ್ಗೆ ಗಾಂಧಿಯವರ ಕಾಳಜಿಯನ್ನು ಗೇಲಿ ಮಾಡುವುದಲ್ಲದೆ, 
ಆ ಬರಹದಿಂದ ರಾಯ್‌ ಅನೇಕ ವಾಕ್ಕಗಳನ್ನೂ ಉದ್ದ ರಿಸುತ್ತಾರೆ. ಆದರೆ ಭಂಗಿಯನ್ನು 
ನಡೆಸಿಕೊಳ್ಳುತ್ತಿರುವ ರೀತಿಯ ಬಗ್ಗೆ ಗಾಂಧಿಯವರ ಆಕ್ರೋಶವನ್ನು ಸೂಚಿಸುವ ವಾಕ್ಯವನ್ನು 
ಮಾತ್ರ ಜೋಪಾನವಾಗಿ ಬಿಟ್ಟುಬಿಡುತ್ತಾರೆ. 1936ರ ನವೆಂಬರ್‌ 28ರಂದು ಹರಿಜನ್‌ 
ಪತ್ರಿಕೆಯಲ್ಲಿ ಪ್ರಕಟವಾದ ಆ ಬರಹದಲ್ಲಿ ಗಾಂಧಿ ಬರೆದಿರುವುದು ಹೀಗೆ: "ಆದರೆ ನನಗೆ 
ಇಷ್ಟಂತೂ ಗೊತ್ತು: ಭಂಗಿಯನ್ನು ಹೀಗಳೆಯುವ ಮೂಲಕ ನಾವು- ಹಿಂದೂಗಳು, 
ಮುಸಲ್ಲಾನರು.ಕೆ ಸರು ಮತ್ತೆಲರೂ- ಇಡೀ ಪ್ರಪಂಚದ ತುಚ್ಚೀಕಾರಕ್ಕೆ ಅರ್ಹರಾಗಿದ್ದೇವೆ' 
(ಸಮಗ್ರ ಕೃತಿಗಳು 64: $6). 

ಇ ಗಾಂಧಿ ಜಾತಿ ಅನ್ಯಾಯಗಳ ಕಾರಣಕ್ಕೆ ಮತ್ತು ಭಾರತದ ಅನೈರ್ಮಲ್ಯ 
ದಿಂದ ಮತ್ತು ಇನ್ನೂ ಹಲವಾರು ವಿಷಯಗಳಿಂದಾಗಿ ಕ್ಷೇಶಗೊಂಡಿದ್ದರು. 


ಗಾಂಧಿ, ಅಸ್ಪಶ್ಯತೆ ಮತ್ತು ಜಾತಿ 


ಗಾಂಧಿ ನಿಧನದ ಸಮಯದಲ್ಲಿ ಭಾರತ ಜಾತಿಗಸ್ತವಾಗಿಯೇ ಉಳಿದುಕೊಂಡಿತ್ತು 
ಮತ್ತು ದಲಿತರನ್ನು ಕೆಟ್ಟದಾಗಿ ನಡೆಸಿಕೊಳ್ಳುತ್ತಲೇ ಇತ್ತು. ಮುಂದಿನ ದಶಕಗಳಲ್ಲಿಯೂ 
ಭಾರತೀಯ ಹ ದ ಗಣನೀಯವಾಗೇನೂ ಬದರಾಗಿಲ್ಲ. ಆದರೂ, ಇಲ್ಲಿ ಏನೇ 
ಬದಲಾವಣೆ ಕಂಡುಬಂದಿದ್ದರೂ ಅದಕ್ಕೆ ಗಾಂಧಿಯವರ ಮಾತು ಮತ್ತು ಕೃತಿ ಕೂಡ 
ತಮ್ಮ ಕೊಡುಗೆ ನೀಡಿವೆ. 

ಮೊದಲಿಗೆ, ದಕ್ಷಿಣ ಆಫ್ರಿಕಾದಲ್ಲಿ ಭಾರತೀಯರು ಅನುಭವಿಸುತ್ತಿದ್ದ ತಾರತಮ್ಯವು 
ಭಾರತದಲ್ಲಿನ ಅಸ ಶೃತ ಆಚರಣೆಗೆ ಸಿಕ್ಕ ತಕ್ಕ ಪ್ರತಿಫಲ ಎಂದು ಗಾಂಧಿ ಮಾಡಿದ 
ವ್ಯಾಖ್ಯಾನದ ಬಗ್ಗೆ. ತ್ತ ಮುಂದಕ್ಕೆ cs ಭಾರತಕ್ಕೆ ಮರಳಿದ ಮೇಲೆ ತಳೆದ 


ನಿಲುವುಗಳ ಬಗ್ಗೆ "ರಾಯ್‌ರ ಓದುಗರಿಗೆ ತಿಳಿಸಬೇಕಿದೆ. 


ದಕ್ಷಿಣ ಆಫ್ರಿಕಾದಲ್ಲಿ 1907ರ ಮೇ 11ರಂದು ಇಂಡಿಯನ್‌ ಒಪೀನಿಯನ್‌ನಲ್ಲಿ 
ಮೊದಲು. ಅಚ್ಚಾದ ಲೇಖನದಲ್ಲಿ ಗಾಂಧಿ “ಅಸ್ಪಶ್ಯತೆ ಆಚರಣೆ ಸುತ್ತಣ ದುಷ್ಟ 
ಮೂಢನಂಬಿಕೆಗಳ' ಬಗ್ಗೆ, "ಭಾರತದಲ್ಲಿ ನಾವು ಕೆಲವರು ಭಂಗಿಗಳನ್ನು ದಮನ ಮಾಡುತ್ತ 
ಅವರು ಗುಲಾಮಗಿರಿಯ ನುಡಿಗಟ್ಟಿನಲ್ಲಿ ಮಾತಾಡುವಂತೆ ಮಾಡಿದ ಬಗೆ? ಬರೆದರು 
(ಸಮಗ್ರ ಕೃತಿಗಳು 7: 470). ಸತ್ಕಾಗಹದಿಂದಾಗಿ ಅನೇಕ ಭಾರತೀಯರು ಸೆರೆಮನೆ 
ಸೇರಿದಾಗ, ದಲಿತರು ಮಾಡಿದ ಆಹಾರವನ್ನು ಮುಟ್ಟಲು ಮತ್ತು ಅವರ ಸಮೀಪ 
ಮಲಗಲು ನಿರಾಕರಿಸಿದ ತಮ್ಮ ಸಹಕೈದಿಗಳನ್ನು ಖಂಡಿಸಿದರು (ಸಮಗ್ರ ಕೃತಿಗಳು 9: 
181). 

ಭಾರತಕ್ಕೆ ವಾಪಸಾದ ಒಂದು ವರ್ಷದ ನಂತರ 1916ರ ಫೆಬ್ರವರಿ 16ರಂದು 
ಮದರಾಸಿನ ಟಿರರಗ ಸಭೆಯೊಂದರಲ್ಲಿ ಗಾಂಧಿ ಅಸ ಸ್ಪಶ್ಯತೆಯ ಬಗ್ಗೆ ಹೇಳಿದ್ದು ಹೀಗೆ: 


ಈ ಪವಿತ್ರ ಭೂಮಿಯಲ್ಲಿ ನಾವು ಸಚ ಸಂಕಟಗಳಿಂದ 
ನರಳುತ್ತಿದ್ದೇವೆಯೋ, ಅದೆಲ್ಲವೂ ನಾವು ಆಚರಿಸುತ್ತಿರುವ ಈ ಅಳಿಸ 
ಲಾಗದ ಮಹಾನ್‌ ಅಪರಾಧಕ್ಕೆ ಪ್ರತಿಯಾಗಿ, ನಮಗೆ ಸಿಕ್ಕ ಶಾಸ್ತಿ (ಸಮಗ್ರ 
ಕೃತಿಗಳು 13: 232-33) 


ಸಂಪ್ರದಾಯವಾದಿಗಳು ಅವರ ಮೇಲೆ ದಾಳಿ ನಡೆಸಿದಾಗ, ಅದಕ್ಕೆ ಗಾಂಧಿ 
ಗೋಧ್ರಾದಲ್ಲಿ (ಗುಜರಾತ್‌) 1917ರ ನವೆಂಬರ್‌ನಲ್ಲಿ ಉತ್ತರಿಸಿದ್ದು ಹೀಗೆ: 


ನನ್ನ ಗುರುವಾಗಿ ನಾನೇ ಮುಂದುವರೆಯುತ್ತೇನೆ... ಈ 
ಕಂದಾಚಾರಕ್ಕೆ ಸ ಸಮರ್ಥನೆಯಾಗಿ ಮನುಸ್ಮೃತಿ ಅಥವಾ ಇತರೆ ಪುಣ್ಯ 
ಗಂಥಗಳನ್ನು ಉದ್ದರಿಸುವುದರಲ್ಲಿ ಯಾವ ಪ್ರಯೋಜನವೂ ಇಲ್ಲ. ಅಲ್ಲಿನ 
ಅನೇಕ ಶ್ಲೋಕಗಳು. . ಸಂದೇಹಾಸ್ಪದ, ಇನ್ನೂ ಅನೇಕ ಶ್ಲೋಕಗಳು 
ಅರ್ಥಹೀನ (ಸಮಗ್ರ ಕೃತಿಗಳು 14: 73- 77). 


'ಪುಣ್ಯಗಂಥಗಳಿಂದ ಉದ ಸರಿಸಿ ಹೇಳಿದ ಶ್ಲೋಕಗಳು ವ್ಯಕ್ತಿಯ ಆತ್ಮಸಾಕ್ಷಿಯನ್ನು 
ಮೀರಿ ಹೋಗಲಾರವು' ಎಂಬ ತಮ್ಮ ನಿಲುವನು ಪುನರುಚ್ಚರಿಸಿದ ಅ ಅವರು, ಈ ಶ್ಲೋಕಗಳು 
"ಎವೇಚನೆ ಮತ್ತುನ್ನೆ ತಿಕತೆ'ಗಿಂತ' ಮಿಗಿಲಲ್ಲ. ಎಂದು ಹೇಳಿದರು (ಸಮಗ್ರ ಕೃತಿಗಳು 
14: 345), 

ಅದರ ಮುಂದಿನ ವರ್ಷ 1918ರ ಏಪ್ರಿಲ್‌ನಲ್ಲಿ, ದಲಿತರು ಎದುರಿಸುವ 
ಕ್ರೌರ್ಯವನ್ನು ಬಣ್ಣಿಸುವ ಗುಜರಾತಿ ಲೇಖಕ ಪಧಿಯಾರ್‌ ಎರಚಿತ ಕವನ ಸಂಗ್ರಹಕ್ಕೆ 
ಬರೆದ ಮುನು ಡಿಯಲ್ಲಿ ಗಾಂಧಿ, “ಭಾಗವತವನ್ನು ಪಠಣ ಮಾಡುವ ರೀತಿಯಲ್ಲೇ: 
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ಈ ಪದ್ಯಗಳನ್ನೂ ಪ್ರತಿ ಚೌಕದಲ್ಲೂ ಲಕ್ಷ ಲಕ್ಷ ಗ೦ಡಸು ಹೆ೦ಗಸರಿಗೆ ಓದಿ ಹೇಳಬೇಕು' 
ಎ೦ದು ಸೂಚಿಸುತ್ತಾರೆ (ಸಮಗ್ರ ಕೃತಿಗಳು 14: 344-5). 

ಮತ್ತೂ ಎರಡು ವಷ ರ್ಷಗಳ ನಂತರ ಅಸಹಕಾರ ಚಳವಳಿ ಆರಂಭವಾದ ಮೇಲೆ 
1920ರ ನವೆಂಬರ್‌ನಲ್ಲಿ ಯಂಗ್‌ ಇಂಡಿಯಾ ಲೇಖನದಲ್ಲಿ ಅವರು ಹೇಳಿದ್ದು- 


ನಮ್ಮ ಜನಸ್ತೋಮದ ಐದನೇ ಒಂದು ಭಾಗವನ್ನು ಎಲ್ಲಿಯವರೆಗೆ 
ನಾವು ದಾಸ್ಕದಲ್ಲಿ ಇರಿಸಿರುತ್ತೇವೆಯೋ, ಅಲ್ಲಿಯವರೆಗೆ ನಾವು ಸ್ವರಾಜ್ಯ 
ಗಳಿಸಲು ಅನರ್ಹರಾಗಿರುತ್ತೇವೆ (ಸಮಗ್ರ ಕೃತಿಗಳು 19: 20). 


1920ರ ವರ್ಷ ಕೊನೆಗೊಳ್ಳುವ ಮುನ್ನ ವೇ ಗಾಂಧಿ ಅಸೃಶ್ಯತಾ ನಿವಾರಣೆಯನ್ನು 
ಮೊಟ್ಟ ಮೊದಲ ಬಾರಿಗೆ ಭಾರತ ರಾಷ್ಟ್ರೀಯ 'ಕಾಂಗೆಸ್ಸಿನ ಇಲ ಕಾರ್ಯಕ್ರಮದ 
ಅಂಗವಾಗಿ ಒಳಪಡುವಂತೆ ಮಾಡಿದರು. 
1920ರಲ್ಲಿ ಸ್ವರಾಜ್ಯ ಕ್ಳಾಗಿ ಹೂಡಲಾದ ಅಸಹಕಾರ ಚಳವಳಿಯ ಅಂಗವಾಗಿ 
ರಾಷ್ಟ್ರೀಯ ಶಾಲೆಗಳನ್ನು 'ತೆರೆಯುವುದೇ ಮುಂತಾದ ಕ್ರಮಗಳು ಆರಂಭವಾದವು. 
ಆಗ ಈ ಶಾಲೆಗಳಿಂದ ದಲಿತರನ್ನು ಹೊರಗಿಡಲು ಗಾಂಧಿ ನಿರಾಕರಿಸಿದರೆಂಬ ಕಾರಣಕ್ಕೆ, 
ಗುಜರಾತಿನಲ್ಲಿ Se ಅವರ ವಿರೋಧಿಗಳು, ಗಾಂಧಿ ಎರುದ್ಧ ಹಿಂಸಾತಕ 
ಭಾಷೆಯ ದಾಳಿಯಲ್ಲಿ ತೊಡಗಿದರು. ಪತ್ರಿಕೆಗಳ ಮುಖಾಂತರ, ಪ ಪತ್ರಗಳ ಮೂಲಕ 
ಮತ್ತು ಪಿಸುಮಾತಿನ ಅಪಪ್ರಚಾರದ ಮೂಲಕ ಈ ಜನ, ದಲಿತರನ್ನು ಹೊರಗಿಡದಿದ್ದರೆ 
ತಾವು ಬ್ರಿಟಿಷ್‌ ಆಡಳಿತವನ್ನೆ € ಬೆಂಬಲಿಸಿ ಸ್ವರಾಜ್ಯ ಚಳವಳಿಯನ್ನೆ € ಕೊಂದು 
ಹಾಕುವುದಾಗಿ ಗಾಂಧಿಗೆ ಎಚ್ಚರಿಕೆ ನೀಡಿದರು. ದಲಿತರ ಬಗ್ಗೆ ತಮ್ಮ ಈ ಕಾಳಜಿಯನ್ನು 
ಗಾಂಧಿಯವರು ತಮ್ಮ ಕ್ರೈಸ್ತ ಸ್ತ ಮಿತ್ರರಿಂದ ಅದರಲ್ಲೂ ಮುಖ್ಯ ವಾಗಿ ರವರಂಡ್‌ ಚಾರ್ಲ್ಸ್‌ 
ಆಂಡ್ರ್ಯೂಸ್‌ ಅವರಿಂದ ಚಡ ಪಡೆದಿದ್ದಾರೆಂದು ದೊರಿದರು! 
ಇದಕ್ಕೆ ಗಾಂಧಿ ನೀಡಿದ ಉತ್ತರಕ್ಕೆ ಎರಡು ಆಯಾಮಗಳಿದ್ದವು. ಮೊದಲನೆಯದು 
ಅವರು ತಮ್ಮ ಗುಜರಾತಿ ವಾರಪತ್ರಿಕೆ "ಧವಜೀವನದಲ್ಲಿ 1920ರ ಡಿಸೆಂಬರ್‌ 5ರಂದು 
"ಅಂತ್ಯಜರನ್ನು ತೊರೆಯುವ ಮೂಲಕ ದೊರೆಯಬಹುದಾದ ಸ್ವರಾಜ್ಯ ವನು ತಿರಸ್ಕರಿಸುವ 
ಶಕ್ತಿಯನ್ನು ದೇವರು ನನಗೆ ದಯಪಾಲಿಸುವನು' ಎಂಬ ವಿಶ್ವಾಸವನ್ನು ವಕ್ತಪಡಿಸಿದರು 


(ಸಮಗ್ರ ಕೃ ಕೃತಿಗಳು 19: 73). 
ಎರಡನೆಯದಾಗಿ, ಆಂ೦ಡ್ರ್ಯೂಸ ಸ್‌ಗೆ ಬರೆದ ಪತ್ರದಲ್ಲಿ. ಹಾಗೆಯೇ ಬಹಿರಂಗ 


ಎನೂ 


ಭಾಷಣಗಳಲ್ಲಿ ಅವರು ಅಸ ಶೃತೆಯ ವಿರುದ್ಧ ತಮ್ಮ ಹೋರಾಟ ಆರಂಭವಾದ : ಬಗೆಯನ್ನು 
ನೆನಪಿಸಿಕೊಂಡರು. ಅಂಡಸ ಸ್‌ಗೆ1921ರ "ಜನವರಿ 29ರಂದು ಬರೆದ ಪತ್ರದಲ್ಲಿ ಅವರು 


ಹೇಳಿದು- 
ಎ 


ನಾನು ನಿಮ್ಮ ಹೆಸರನ್ನು ಇನ್ನೂ ಕೇಳಿರದಿದ್ದ ಸಮಯದಲ್ಲೇ 
ನಾನು ದಕ್ಷಿಣ ಆಫ್ರಿಕಾದಲ್ಲಿ ಈ ಕೆಲಸ ಆರಂಭಿಸಿದೆ. ದಕ್ಷಿಣ ಆಫ್ರಿಕಾದಲ್ಲಿ 
ಕ್ರೈಸ್ತ ಸ್ಪ ಪ್ರಭಾವಕ್ಕೆ ಒಳಗಾಗುವ ಮೊದಲೇ ನನಗೆ ಅಸ್ಪಶ್ಯ ತೆಯ ಪಾಪದ 
ಬಗ್ಗೆ ಅರಿವಿತ್ತು. ನಾನಿನ್ನೂ ಚಿಕ್ಕ ಬಾಲಕನಾಗಿದ್ದಾ ಗಲೇ ಈ ಸತ್ಯ ನನಗೆ 
ಮನವರಿಕೆಯಾಗಿತ್ತು. ಹಸ ಅಣ್ಣ- -ತಮ್ಮಂದಿರು IEE 
ಅಸು ಶ್ವರನ್ನು ಮುಟ್ಟಸಿಕೊಂಡರೆ ಸ್ನಾನ ಮಾಡಲು ಹೇಳುತ್ತಿದ್ದ ನಮ್ಮ 
ಪ್ರೀತಿಯ ಅಮ್ಮನನ್ನು ನೋಡಿ ನಮಗೆ ನಗು ಬರುತ್ತಿತ್ತು. 1897ರಲ್ಲಿ 
ಡರ್ಬಾನಿನಲ್ಲಿ ನಮೊಂದಿಗೆ ವಾಸಿಸಲು ಆಹ್ವಾನಿಸಿದ್ದೆ ಲಾರೆನ್ಸ್‌ನನ್ನು 
ಆತ ಅಸ್ಪಶ್ಯ ಶ್ಲ ಎಂಬ ಕಾರಣಕ್ಕೆ ನಮ್ಮ ಸಮಾನವಾಗಿ ನಡೆಸಿಕೊಪ್ಪಲಿಲ್ಲ 
ಎಂದೇ ನನ್ನ ಹೆಂಡತಿಯನ್ನು ಮನೆಯಿಂದ ಹೊರಕಳಿಸಲು ನಾನು 
ತಯಾರಾಗಿದ್ದೆ... (ಸಮಗ್ರ ಕೃತಿಗಳು 19: 288- 90). 


ಅಸ್ಪ] ಶ್ಯತೆಯ ವಿರುದ್ದ ಗಾಂಧಿಯವರ ಗಮನವು ಅಷ್ಟೇ ಬಲವಾಗಿ ಮತ್ತು 
ನಿರಂತರವಾಗಿ ಉಳಿಯಲೆಂದು ಹಾರೈ ಸಿದ್ದ ಆಂಡ್ರ್ಯೂಸ್‌ ಆಶಯಕ್ಕೆ ಪ್ರತಿಯಾಗಿ ಗಾಂಧಿ 
ಅದೇ ಪತ್ರದಲ್ಲಿ ಹೀಗೆ ಬರೆದರು: 


ಬೇರೆ ಯಾವುದೇ ವಿಷಯಕ್ಕಿಂತ (ಅಸ್ಪ ಶೃತೆಯ ವಿಷಯವನ್ನು) 
ನಾನು ಗೌಣಗೊಳಿಸುವೆನೆಂದು ನೀವು ಒಂದೇ ಒಂದು ಗಳಿಗೆ ಅಂದು 
ಕೊಂಡರೂ ಅದು ನನಗೆ ಅನ್ಯಾಯ ಮಾಡಿದಂತೆ... ಭಾರತಕ್ಕೆ ಸ್ಥಾತಂತ್ರ್ಯ 
ಪಡೆಯುವುದಕ್ಕಿ೦ತಲೂ ಹೆಚ್ಚು ಮಹತ್ವದ ಪ್ರಶ್ನೆಯಿದು. ಆದರೆ ಅದೇ 
ಹಾದಿಯಲ್ಲಿ ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯವೂ ದೊರೆತರೆ, ಈ ಸಮಸ್ಯೆಯನ್ನು ಇನ್ನೂ 
ಉತ್ತಮವಾಗಿ ನಿರ್ವಹಿಸ ಸಬಹುದು (ಸಮಗ್ರ ಕೃ ತಿಗಳು' 19: 288- 90% 
ಒತ್ತು ಲೇಖಕರದು). 


ಹನ್ನೆರಡು ತಿಂಗಳ ನಂತರ 1921ರ ಏಪ್ರಿಲ್‌ 13ರಂದು ಗಾಂಧಿಯವರು ಅಹಮದಾ 


ಬಾದ್‌ನಲ್ಲಿ ನಿಮ್ನ ವರ್ಗಗಳ ಸಮಾವೇಶವನ್ನು ಉದ್ದೇಶಿಸಿ ಮಾತನಾಡಿದರು. ಅವರು 
ಹೇಳಿದರು- 


ಈ ಆಲೋಚನೆ ನನ್ನಲ್ಲಿ ಮೂಡಿದಾಗ ನನಗಿನ್ನೂ ಹನ್ನೆರಡು 
ವರ್ಷವೂ ತುಂಬಿರಲಿಲ್ಲ. ಸ ಎಂಬ ಜಾಡಮಾಲಿ- ದ ಸ ಶ್ಯ 
ನಮ್ಮ ಮನೆಯ ಶೌಚಾಲಯ ಶುಚಿಗೊಳಿಸುತ್ತಿದ್ದ. ಅವನನ್ನು ಜೀಕೆ 
ಮುಟ್ಟಬಾರದು ಎಂದು ನಾನು ನಮ್ಮಮ್ಮನನ್ನು “ಮತ್ತೆ ಮತ್ತೆ ಕೇಳುತ್ತಿದ್ದ.. 
ಅಕಸ್ಮಾತ್ತಾಗಿ ಉಕಾನನ್ನು ಮುಟ್ಟಿಬಿಟ್ಟರೆ "ಸ್ವತಃ. ಶುದ್ಧಿ ಗೊಳ್ಳ 
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ಬೇಕಾಗುತ್ತಿತ್ತು. ನಾನೇನೋ ಆಗ ಸಹಜವಾಗಿಯೇ ಆ ಕರ್ಮಗಳನ್ನು 
ವಿಧೇಯನಾಗಿ ಪರಿಪಾಲಿಸಿದರೂ, ನಗುನಗುತ್ತಲೇ ಪ್ರತಿಭಟಿಸ ದೆ. 
ಇರುತ್ತಿರಲಿಲ್ಲ... ಈ ವಿಷಯದಲ್ಲಿ (ನನ್ನ ಅಪ್ಪ ಮತ್ತು ಅಮ್ಮನ ಜೊತೆ) 
ಚಕಮಕಿ ಇದ್ದೇ ಇರುತ್ತಿತ್ತು ಉಕಾನ ಸರ್ಶವೇ ಪಾಪಮಯ ಎಂದು 


ತಿಳಿಯುವುದು. ಸಂಪೂರ್ಣವಾಗಿ ತಪ್ಪೆಂದು ನಾನು ಅಮ್ಮನಿಗೆ ಹೇಳುತ್ತಿದ್ದೆ 
(ಸಮಗ್ರ ಕೃತಿಗಳು 19: 572). 


ಅದಕ್ಕೆ ಸರಿಯಾಗಿ ಎರಡು ವರ್ಷಗಳ ಹಿಂದೆ ಬಿಗೇಡಿಯರ್‌ ಜನರಲ್‌ ಡಯರ್‌ 
ಮತ್ತು ಗವರ್ನರ್‌ ಓ'ಡಯರ್‌ ಅವರ ಆಶ್ರಯದಲ್ಲಿ ಜಲಿಯನ್‌ವಾಲಾ ಬಾಗ್‌ ನರಮೇಧ 
ನಡೆದಿತ್ತು ಈ ನಿಮ್ಮ ವರ್ಗಗಳ ಸಮಾವೇಶದಲ್ಲಿ ಆ ಮಾರಣಹೋಮವನ್ನು ನೆನಪಿಸಿ 
ಕೊಂಡು ಗಾಂಧಿ ಹರ್‌ 


ಯಾವ ಯಾವ ಅಪರಾಧಗಳಿಗಾಗಿ ನಾವು ಈ ಸರ್ಕಾರವನ್ನು 
ಪೈಶಾಚಿಕವೆಂದು ಖಂಡಿಸುತ್ತೇವೆಯೋ, ಅವೇ ಅಪರಾಧಗಳನ್ನು ನಾವೂ 
ನಮ್ಮ ಅಸ್ಪ] ಶ್ಯ' ಅಣ್ಣ-ತಮ್ಮಂದಿರ ವಿರುದ್ದ ಮಾಡುತ್ತಿಲ್ಲವೇ)... ನಾವು 
ಅವರನ್ನು "ಸಿ ುವಂತೆ ಮಾಡಿದೆ ರವೆ, ನೆಲಕ್ಕೆ ಮೂಗು ಉಜ್ಜುವಂತೆ 
ಮಾಡಿದ್ದೇವೆ; ಕ್ರೋಧೋನತ್ತರಾಗಿ ಕಣ್ಣು ey ೊಂಡು, ರೈಲು 
ಬೋಗಿಗಳಿಂದ ಹೊರ ತಳ್ಳಿದ್ದೇವೆ- ಬ್ರಿಟಿಷರು ತಾನೇ ಇದಕ್ಕಿಂತ 
ಹೆಚ್ಚಿನದೇನು ಮಾಡಿದ್ದಾ ರೆ? ನಾವು ಡಯರ್‌ ಮತ್ತು ಓ'ಡಯರ್‌ ವಿರುದ್ಧ 
ಮಾಡುವ ಆಪಾದನೆಗಳನ್ನೇ ಬೇರೆಯವರು. ಅಥವಾ ನಮ್ಮವರೇ ನಮ್ಮ 
ಮೇಲೆ ಹೊರಿಸಬಹುದಲ್ಲವೇ? (ಸಮಗ್ರ ಕೃತಿಗಳು 19: 572). 


ಈವರೆಗಿನ ಸುಮಾರು ಒಂದು ಡಜನ್‌ ಪಂಕ್ತಿಗಳಲ್ಲಿರುವ ಏನನ್ನಾದರೂ ರಾಯ್‌ 
ತಮ್ಮ ಓದುಗರಿಗೆ ತಿಳಿಯಗೊಡುತ್ತಾರಾ? ಇಲ್ಲ. ಅವರು ತಿಳಿಯಗೊಡುವುದಿರಲಿ, 
ಉಕಾನ ಬಗ್ಗೆ ಗಾಂಧಿಯ ನೆನಪುಗಳನ್ನು ಒಪ್ಪಿಕೊಳ್ಳಲೂ ಅವರಿಗೆ ಮನಸ್ಸಿಲ್ಲ! ಅವರು 
ಅಪನಂಬಿಕೆಯಿಂದಲೇ ಬರೆಯುವುದು- "ಗಾಂಧಿ ಮುಂದಕ್ಕೆ ಎಳವೆಯಿಂದಲೇ ಅಸ್ಪ] ಶೃತೆ 
ತಮ್ಮನ್ನು ವಿಚಲಿತಗೊಳಿಸಿತ್ತೆಂದು ವಾದಿಸಿದರು...' (84). ಇನ್ನೊ ೦ದು ಕಡೆ 1 
ಹೇಳುವುದು "ಅವರು ತಮ್ಮ ಬಾಲ್ಯದಿ೦ದ ಉಕಾನ ನೆನಪನ್ನು ಎಬ್ಬಿಸಿ ನಿಲ್ಲಿಸುತ್ತಾರೆ...” 
(105). ನಾವು “ಆಹಾ' ಎಂದು ಬೆರಗಾಗಬೇಕಪ್ಲೇ. 

% 

ಗಾಂಧಿ 1909ರಲ್ಲಿ ಬರೆದ ಹಿಂದ್‌ ಸ್ಮರಾಜ್‌ನಲ್ಲಿ ಅಸ ನ ಶೃತೆಯ "ಉಲ್ಲೇಖವೇ 

ಇಲ್ಲ' ಮತ್ತು "ಜಾತಿ ಕುರಿತ ಚರ್ಚೆಯೇ ಆದರಲ್ಲಿ ನಾಪತ್ತೆ"! (84) ಎಂಬ "ರಾಯ್‌ 
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ಅಭಿಪ್ರಾಯ ಸ೦ಪೂರ್ಣ ನಿಜ, ಆದರೆ ಇದು ಅವರ ಅಸಲಿ ಶೋಧವೇನಲ್ಲ. ನನ್ನದೇ 
ಅಧ್ಯಯನದಲ್ಲಿ (1995, 161) ನಾನೂ ಈ ಲೋಪವನ್ನು ಚರ್ಚಿಸಿದ್ದೇನೆ; ಜೇರೆಯವರ . 
ಅದನ್ನು ಗುರುತಿಸಿದ್ದಾರೆಂಬುದರಲ್ಲಿ ಯಾವ ಸಂಶಯವೂ ಇಲ್ಲ. 1995ರ ನನ್ನ 
ಅಧ್ಯ ಯನದಲ್ಲಿ, ಇದಕ್ಕೆ ಗಾಂಧಿಯವರಿಗೆ ಇದಿ _ರಬಹುದಾದ ಕಾರಣಗಳನ್ನೂ ನಾ 
ಊಹಿಸಿದ್ದೇನೆ. 

ಹಿಂದ್‌ ಸ್ವರಾಜ್‌ ಎಂಬುದು ಗಾಂಧಿ 1909ರಲ್ಲೇ ತುಸು ಮುಂಚೆ ಇಂಗ್ಲೆಂಡಿನ 
ತಮ್ಮ ಕ್ರಾಂತಿಕಾರಿ ಗೆಳೆಯ, -ಬಹುಶಃ ಪ್ರಾಣ್‌ ಜೀವನ್‌ ಮೆಹ್ತಾರೊಂದಿಗೆ- ನೊಂದಿಗೆ 
ನಡೆಸಿದ ಸಂವಾದದ ಮರುಸೃಷ್ಟಿ ಎನ್ನು; ವುದಾದರೆ, (ಪ್ಯಾರೇಲಾಲ್‌ 1932, 303) ಆ 
ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿ ಜಾತಿ ಮತ್ತು ಅಸ್ಪ] ಶೃತೆ ವಿಷಯಗಳು ಚರ್ಚೆಗೆ ಬರದೆ ಹೋಗಿರಬಹುದು. 
ಅಥವಾ ಶತಮಾನಗಳ ಕಾಲ ಸಾ ದೇಶ ಅಸ್ಪಶ್ಯ ಶ್ವತೆಯನ್ನು ಆಚರಿಸಿಕೊಂಡು ಬಂದಿದೆ 
ಎ೦ದು ಒಪಿಕೊಂಡರೆ, ಅದು ಹಿಂದ್‌ ಸ್ವರಾಜ್‌ ಚಿತ್ರಿಸಬಯಸಿದ ಭಾರತೀಯ 
ನಾಗರಿಕತೆಯ ಶ್ರೇಷ್ಠತೆಗೆ ಭಂಗ ತರಬಹುದೆಂದು ಗಾಂಧಿ ಭಾವಿಸಿರಬಪುದು. 

ಹಿಂದ್‌ ಸ್ಫರಾಜ್‌ನಲ್ಲಿ ಜಾತಿ ಮತ್ತು ಅಸ್ಪ] ಶ್ವತೆಗಳ ಪ್ರಸ್ತಾಪ ಇಲ್ಲದಿರುವುದು 
ನಿಸಂದೇಹವಾಗಿ ಆ ಕೃತಿಯನ್ನು ದುರ್ಬಲಗೊಳಿಸಿದ್ದು ನಿಜವಾದರೂ, ಗಾಂಧಿ ಇನ್ನೂ 
ಮುಂಚಿನಿಂದಲೇ ಅಸ್ಪ] ಶೃತೆಯ ಸತತ ವಿರೋಧಿಯಾಗಿದ್ದುದನ್ನು ತೋರುವ ಸ್ಪಷ್ಟ 
ಪುರಾವೆಗಳನ್ನು ನಾವು ನೋಡಿದ್ದೇವೆ. 

ಜೊತೆಗೆ, 1920ರ ದಶಕದಲ್ಲಿ ಅಸ್ಪಶ್ಯತಾ ವಿರೋಧಿ ಹೋರಾಟ ಅಗತ್ಯ ಬಲ 
ಪಡೆದುಕೊಂಡಿರಲಿಲ್ಲ ಎಂಬುದೂ ನಿಜವೇ; ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌ ಕೂಡ ಅದನ್ನೇ ಒತ್ತಿ 
ಹೇಳಿದ್ದಾರೆ. ಇದಕ್ಕೆ ಕಾರಣವೇನು? ಭಾರತೀಯ ಸಮಾಜದ ಜಡತೆ ಒಂದು 
ಕಾರಣವಾದರೆ, ಗಾಂಧಿ ಮತ್ತವರ ಸಹೋದ್ಯೋಗಿಗಳ ಮುಂದೆ ಸ್ವರಾಜ್‌ ಹಾಗೂ 
ಹಿ೦ದೂ- ಮುಸ್ಲಿಂ ಏಕತೆಯೂ ಸೇರಿದಂತೆ, ಅವರು ಸಾಧಿಸಲು ಹೆಣಗುತ್ತಿದ್ದ ಇತರೆ 
ಕಠಿಣ ಗುರಿಗಳು ಇದ್ದುದೂ ಮತ್ತೊಂದು ಕಾರಣ. 


1931ರ ಆಗಸ್‌ ನ 2ರಂದು, ಭಾರತದ ರಾಜಕೀಯ ಭವಿಷ್ಯ ಕುರಿತು ಬ್ರಿಟಿಷ್‌ 
ಪ್ರಧಾನಿ ಕರೆದಿದ್ದ ದುಂಡು ಮೇಜಿನ ಪರಿಷತ್ತಿನಲ್ಲಿ ಪಾಲ್ಗೊಳ್ಳಲು ಗಾಂಧಿಯವರು 
ಲಂಡನ್ನಿಗೆ ಹೊರಡಬೇಕಿದ್ದ ತುಸುವೇ ಮುಂಚೆ. ಮತ್ತು 'ಅ೦ಬೇಡ್ಕರ್‌ರೊಂದಿಗೆ 
ಮುಂಬಯಿಯಲ್ಲಿ ನಡೆಯಲಿದ್ದ ಮೊದಲ ಭೇಟಿಯ ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿ ವ 
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ಅಹಮದಾಬಾದಿನಲ್ಲಿ ಒಂದು ಮಹತ್ವದ ಹೇಳಿಕೆ ನೀಡಿದರು (ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌ ಕೂಡ 
ಲಂಡನ್‌ ದುಂಡು ಮೇಜಿನ ಪರಿಷತ್ತಿಗೆ ಹೊರಡುವವರಿದ ರರು): 


ನಾವು ಅಸ ಸಶ್ಯತೆಯ ಕಳಂಕವನ್ನು ಅಬಾಧಿತವಾಗಿಯೇ ಉಳಿಸಿ 
ಕೊಂಡು ಅಧಿಕಾರಕ್ಕೇನಾದರೂ se “ಅಸ ಶ್ವರ” ಸ ಸ್ಥಿತಿ ಈಗ 
ಇರುವುದಕ್ಕಿ ೦ತ " ಸ್ವರಾಜ್‌' ನಲ್ಲಿ ಇನ್ನೂ ದುಸ ರರವಾಗಿರುವುದು 
ಎಂಬುದರಲ್ಲಿ ನನಗೆ 'ಯಾವ ಅನುಮಾನವೂ ಇಲ್ಲ; ಯಾಕೆಂದರೆ ಆಗ 
ನಮ್ಮ ದೌರ್ಬಲ ಗಳು ಮತ್ತು ಕುಂದುಕೊರತೆಗಳಿಗೆ. ಹೊಸ ಅಧಿಕಾರವೇ 
ಇನ್ನಷ್ಟು ಷ್ಟು ಇಂಬು ಕೊಡುವುದು... (ಪ್ಯಾರೇಲಾಲ್‌ 1932, 303). 


ಸ್ವರಾಜ್‌, ಭಾರತದ ಮೇಲ್ದಾತಿಗಳಿಗೆ ಈಗಿರುವ ಸಾಮಾಜಿಕ-ಆರ್ಥಿಕ ಅಧಿಕಾರದ 
ಜೊತೆಗೆ ರಾಜಕೀಯ ಅಧಿಕಾರವನೂ ಸ ದಯಪಾಲಿಸುವುದರಿಂದ ದಲಿತರ ಸ್ಥಿತಿ ಇನ್ನೂ 
ಹೀನಾಯವಾಗುವುದು ಎಂದು ನ ಒಪ್ಪಿಕೊಳ್ಳುತ್ತಿದ್ದಾರೆ. ಸ್ವರಾಜ್‌ನ ಗುರಿಯನ್ನು 
ಕೈ ಬಿಡಲು ಸ ಸಾಧ್ಯವಿಲ್ಲವಾದ್ದರಿಂದ, ಇದಕ್ಕೆ ಸ್ಪ ಸರಾಜ್‌ಗಾಗಿ ನಡೆಸುವ. ಹೋರಾಟದೊಂದಿಗೇ 
a ಸ್ಪಶ್ಯತೆಯ ವಿರುದ್ದವೂ ಒಟ್ಟೊಟ್ಟಿಗೇ ದಾಳಿ ನಡೆಸುವುದು- ಗಾಂಧಿ ಕಂಡುಕೊಂಡ 
x 

1931ರ ಮಾಗಿ ಕಾಲದಲ್ಲಿ ಲಂಡನ್‌ ದುಂಡು ಮೇಜಿನ ಪರಿಷತ್ತಿನಲ್ಲಿ ಗಾಂಧಿ 
ಮತ್ತು ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌ ನಡುವೆ ಪ್ರತ್ಯೇಕ ಹಾಗೂ ಜಂಟಿ ಮತಕ್ಷೇ ಕ್ಷೇತ್ರಗಳನ್ನು ಕುರತ ಸುವಿಖ್ಯಾತ 
ಸಂಘರ್ಷ ಏರ್ಪಟ್ಟಿತು. ಬ್ರಿಟಿಷ್‌ ಸಾಮ್ರಾಜ್ಯವು ಸಿಕ್ಷರು, ಮುಸ್ಲಿಮರು ಮತ್ತು ಭಾರತೀಯ 
ಐರೋಪ್ಕರಿಗೆ ಪ್ರ ಪ್ರತ್ಯೇಕ ಮತಕ್ಷೇತ್ರಗಳನ್ನು ಕೊಡುವುದಾದರೆ. ದಲಿತರಿಗೆ ಏಕೆ ಕೊಡಬಾರದು? 
ಎಂಬ ಪ್ರಶೆ ಎದ್ದಿತು. ಗಾಂಧಿ ಇದಕ್ಕೆ ಉತ್ತರವಾಗಿ ಒಂದು ಪ್ರಶ್ನೆಯಿಟ್ಟರು, 


ಸಿಕ್ಚರು ಶಾಶ್ವತವಾಗಿ ಹಾಗೇ ಇರಬಹುದು. ಹಾಗೇ ಮುಸ್ಲಿಮರು, 
ಹಾಗೇ ಐರೋಪ್ಯರು. ಆದರೆ ಅಸ್ಪಶ್ಯರು ಶಾಶ್ವತವಾಗಿ ಅಸ್ಪಶ್ಯರಾಗಿಯೇ 
ಉಳಿಯುವರೇ? (ಸಮಗ್ರ ಕೃತಿಗಳು 48: 298) 
ಆದರೆ, ಇದಕ್ಕಿಂತಲೂ ಕಳವಳಕಾರಿಯಾದ ಯಾತನಾಮಯ ವಾಸ್ತವ 
ಇನ್ನೊಂದಿತ್ತು. ಆ ವಾಸ್ತವವನ್ನು ಗಾಂಧಿ ಲಂಡನ್ನಿನ ಯೂಸ್ಪನ್‌ನ ಕ್ವೇಕರ್‌ ಸೆಂಟರ್‌, 
ಫ್ರೆಂಡ್ಸ್‌ ಹೌಸ್‌ನಲ್ಲಿ 1931ರ ಅಕ್ಟೋಬರ್‌ 31ರಂದು ಬಣ್ಣಿಸಿದ್ದು ಹೀಗೆ: 
“ಅಸ್ಪಶ್ಯರು' ಮೇಲ್ಜಾತಿಗಳ ಹಿಡಿತದಲ್ಲಿದ್ದಾರೆ. ಈ ಮೇಲ್ಜಾತಿ 
ಜನ ತಮ್ಮ ಮರ್ಜಿಯಲ್ಲಿರುವ ಈ “ಅಸ್ಪ ಶ್ಯರನ್ನು' ಸಂಪೂರ್ಣವಾಗಿ 
ದಮನ ಮಾಡಿ, ಅವರ ಮೇಲೆ ಪ್ರತೀಕಾರ ತೀರಿಸಿಕೊಳ್ಳಬಲ್ಲರು. ನಾನು 
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ಈ ಲಜ್ಜಾಸ್ಪದ ಸಂಗತಿಯನ್ನು ನಿಮ್ಮ ಮುಂದೆ ಈಗ ಬಹಿರಂಗ 
ಪಡಿಸುತ್ತಿರಬಹ್ರುದು... ಆದರೆ ಅಸ್ಪ] ಶ್ವರ ಸಂಪೂರ್ಣ ಸರ್ವನಾಶವನ್ನು 
ನಾನು ಹೇಗೆ ತಾನೇ ಅಹಾನಿಸಲ ಆ ಅಪರಾಧವನ್ನು ತ್‌್‌ 
ಮಾಡಲಾರೆ (ಸಮಗ್ರ ಕೃ ಕೃತಿಗಳು 48: 258). 


ಗಾಂಧಿ, ದು೦ಡು ಮೇಜಿನ ಪರಿಷತ್ತಿನ ಅಲ್ಪಸಂಖ್ಯಾತರ ಸಮಿತಿಯ ಮುಂದೆ- 
“ಭಾರತಕ್ಕೆ ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯ ಗಳಿಸುವ ಸಲುವಾಗಿ ಕೂಡ ಹ ಅಸ್ಪಶ್ಯ ಶರ ಮೂಲಭೂತ 
ಒತಾಸಕ್ತಿಗಳನ್ನು ಬಲಿಗೊಡಲು ತಯಾರಿಲ್ಲ' ಎಂದು ಹೇಳಿದರು. (1931ರ ನವೆಂಬರ್‌ 
13ರಂದು) ಪ ಪತ್ತ ೇಕ ಮತಕ್ಷೇತ್ರಕ್ಕಾಗಿ ಒತ್ತಾಯ ಮಾಡುತ್ತಿರುವವರಿಗೆ "ಭಾರತ ಗೊತ್ತಿಲ್ಲ, 
ಅವರಿಗೆ 1. ಭಾರತೀಯ ರ: ಹೇಗೆ ಸಂಯೋಜನೆಗೊಂಡಿದೆಯೆಂಬ ಅರಿವೇ 
ಇಲ್ಲ' ಎಂದರು (ಸಮಗ್ರ ಕೃತಿಗಳು 48: 291- 8). 

ರಾಯ್‌, 1931ರ ಶರದೃತುವಿನಲ್ಲಿ ಲಂಡನ್‌ನಲ್ಲಿ ನಡೆದ ಗಾಂಧಿ-ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌ 
ವಾಗ್ದಾದದ ಬಗ್ಗೆ ಹಲವಾರು ಪುಟಗಳನ್ನು ಮೀಸಲಿಟ್ಟರೂ, ನಾನು ಉಲ್ಲೇಖಿಸಿರುವ 
ವಾಕ್ಯಗಳನ್ನು ಮಾತ್ರ ಹುಷಾರಾಗಿ ಕಿತ್ತು ಹಾಕುತ್ತಾರೆ. 

ಪ್ರತ್ಯೇಕ ಮತಕ್ಷೇತ್ರಕ್ಕಾಗಿ ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌ ಮಂಡಿಸಿದ ಒತ್ತಾಯವನ್ನು ದುಂಡು 
ಮೇಜಿನ ಪರಿಷತ್ತಿನ ಅನೇಕ ಪ್ರತಿನಿಧಿಗಳು ಬೆ೦ಬಲಿಸುತ್ತಾರೆ. ಅವರಲ್ಲಿ ಹೆಚ್ಚಿನವರು 
ಬ್ರಿಟಿಷ್‌ ಸಾಮ್ರಾಜ್ಯದ ಕಡೆಯಿಂದಲೇ ನೇಮಕಗೊಂಡವರು. ಆಗ ಪ್ರತ್ಯೇಕ ಮತಕೇತ್ರ ಕ್ಷೇತ್ರಗಳು 
ಜಾರಿಗೆ ಬರಬಪುದೆಂಬ ಸೂಚನೆ ಸಾಮ್ರಾಜ್ಯದ ಕಡೆಯಿಂದ ಬರುತದೆ. ಹಾಗೇನಾದರೂ 
ಆದ ಪಕ್ಷದಲ್ಲಿ ತಾವು ಅದರ ವಿರುದ್ಧ ಆಮರಣಾಂತ ಉಪವಾಸ ಸತ್ಯಾಗ್ರಹ 
ಕೈಗೊಳ್ಳುವುದಾಗಿ ಗಾಂಧಿ ಘೋಷಿಸುತ್ತಾರೆ. 

ಆ ಕಥೆಗೆ ನಾನು ಮರಳಿ ಬರುತ್ತೇನೆ. 


ಗಾಂಧಿ ಮತ್ತು ದಕ್ಷಿಣಾ ಆಫ್ರಿಕಾದ ಕಪ್ಪು ಜನರು 


ದಕ್ಷಿಣ ಆಫ್ರಿಕಾದಲ್ಲಿ ಸ ಸ್ವಲ್ಪ ಕಾಲ ಅಲ್ಲಿನ ಕಪ್ಪು ಜನರನ್ನು ಕುರಿತು ಗಾಂಧಿಗಿದ್ದ- 
ನಿಶ್ಚಿತವಾಗಿಯೂ ಕೋಚನೀಯವಾದ ಅಜ್ಞಾನ. ಮತು ಗಾಂಧಿ ತೋರುತ್ತಿದ್ದ ಮೇಲರಿಮೆ 
ಬಗ್ಗೆ ಮತ್ತೆ ಮತ್ತೆ ಚರ್ಚೆಯಾಗಿದೆ; “ಡಾಕ್ಟರ್‌ ಮತ್ತು ಸಂತ' ಪುಸ್ತಕದ ಸಾಕಷ್ಟು ಭಾಗ 
ಅದಕ್ಕಾಗಿ. ಮೀಸಲಾಗಿದೆ ಕೂಡ. ಆದರೆ ರಾಯ್‌ ಅವರದು ಇಲ್ಲಿಯೂ ಅತ್ಯಂತ 
ಜೋಕೆಯೆ ಆಯ್ಕೆ ಹಾಗಾಗಿ, ಗಾಂಧಿಯವರು ಬ್ರಿಟಿಷ್‌ ಸಾಮ್ರಾಜ್ಯದಿಂದ ಬಹಳಷ್ಟು 
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ನಿರೀಕ್ಷೆಗಳನ್ನು ಇಟ್ಟುಕೊಂಡಿದ್ದ ಅವಧಿಯಲ್ಲಿ, 1908ರಲ್ಲಿ ಇದೇ ವಿಷಯದ ಬಗ್ಗೆ 


ಜೊಹಾನೆಸ್‌ ಬರ್ಗ್‌ನಲ್ಲಿ ಗಾಂದಿ ಮಾಡಿದ ಭಾಷಣವನ್ನು ರಾಯ್‌ ಸ ಸಂಪೂರ್ಣವಾಗಿ 
ಬಿಟ್ಟು ಬಿಡುತ್ತಾರೆ: 


(ದಕ್ಷಿಣ ಆಫ್ರಿಕಾದಲ್ಲಿನ ಭಾರತೀಯರ) ಈ ಪಶೆ ಯನ್ನು ನಾನು 
ಅಧ್ಯಯನ ಮಾಡಲೆಳಸಿದ್ದೇನೆ. ಆಫ್ರಿಕನ್ನರು ಮತ್ತು ಚೀನೀಯರ ಸ 
ಪರಿಣಾಮ ಬೀರಬಲ್ಲ ಿಯಿದು. ಅಫ್ರಿಕನ್ನ ರು ಮತು  ಏಷ್ಯನ್ನರಿಬ್ಬರೂ 

ಸಾಮ್ರಾಜ್ಯದ ಉನ್ನ ತಿಗಾಗಿ ಇಡಿಯಾಗಿ ಶ್ರಮಿಸಿದ್ದಾ ರೆಂದು ನನಗನಿಸುತ್ತದೆ; 
ಆಫ್ರಿಕಾದ ಜನಾಂಗಗಳಿಲ್ಲದ ದಕ್ಷಣ ಆಫಿಕಾವನು ನಾವು ಊಹಿಸಲೂ 
ಸಾಧ್ಯವಿಲ್ಲ... ಆಫ್ರಿಕಾದ ಈ ಜನಾಂಗಗಳಿಲ್ಲದ ದಕ್ಷಿಣ ಆಫ್ರಿಕಾ ಒಂದು 
ಊಳಿಡುವ ಮರುಭೂಮಿಯಾಗಿರುತ್ತಿತ್ತು. ಕ ಅವರು (ಆಫ್ರಿಕಾದ 
ಜನಾಂಗಗಳು) ಪ್ರಪಂಚದಲ್ಲಿ ಇನ್ನೂ ಕಲಿಕೆಯ ಹಾದಿಯಲ್ಲಿರುವವರ 
ಇತಿಹಾಸದ ಒಂದು ಭಾಗವಾಗಿದ್ದಾರೆ. ದೃಢಕಾಯರೂ, ಬುದ್ದಿಶಾಲಿಗಳೂ 
ಆದ ಆ ಜನ, ಸಾಮ್ರಾಜ್ಯದ ಸಂಪತ್ತಲ್ಲದೆ ಬೇರೇನೂ ಆಗಿರಲು 
ಸಾಧ್ಯವಿಲ್ಲ... 

ನಾನು ಈ ಸಾಮ್ರಾಜ್ಯದ ನಿಷ್ಠ ಪಜೆಯಾಗಿರುವುದೇನೋ ಸರಿಯೇ, 
ಆದರೆ ಅಧೀನ ಜನಾಂಗದ ಸದಸ್ಯನಾಗಿ ಅಲ್ಲ ಎಂದುಕೊಳ್ಳುತ್ತೇನೆ... 

ನಾವು ಭವಿಷ್ಯದ ಕಡೆ ಕಣ್ಣು ಹಾಯಿಸಿ ನೋಡಿದರೆ, ಎಲ್ಲ ಭಿನ್ನ 
ಭಿನ್ನ ಜನಾ೦ಗಗಳೂ ಬೆರೆತು, ಬಹುಶಃ ಈ ಜಗತ್ತು ಇನ್ನೂ ಕಂಡಿರದ 
ನಾಗರಿಕತೆಯೊಂದನ್ನು ಸೃಷ್ಟಿಸಿದರೆ, ಅದೇ ಅಲ್ಲವೇ, ನಾವು ನಮ್ಮ 
ಮುಂದಿನ ತಲೆಮಾರುಗಳಿಗೆ ಬಿಟ್ಟು ಹೋಗಬಹುದಾದ ಪರಂಪರೆ? 
(ಸಮಗ್ರ ಕೃತಿಗಳು 8: 242- 46). 


ಜೊಹಾನೆಸ್‌ಬರ್ಗ್‌ನ ವೈಎಂಸಿಎನಲ್ಲಿ ಮಾಡಿದ ಸುವಿಖ್ಯಾತ ಭಾಷಣದ 
ಭಾಗವಿದು. ಈ ಭಾಷಣ ಆ ಸಮಯದಲ್ಲಿ ಇಂಡಿಯನ್‌ ನಯನ್‌ ಎರಡು 
ಸಂಚಿಕೆಗಳಲ್ಲಿ (6 ಮತ್ತು13 ಜೂನ್‌ 1908) ಪ್ರಕಟವಾಗಿತ್ತು. ನಂತರ ಮಹಾತ್ಮಗಾಂಧಿ 
ಸಮಗ್ರ ಕೃತಿಗಳಲ್ಲೂ ಸೇರ್ಪಡೆಯಾಗಿದ್ದಲ್ಲದೆ. ಒಂದಕ್ಕಿಂತ ಹಚ್ಚಿನ ಆಧುನಿಕ 
ಅಧ್ಯಯನಗಳಲ್ಲಿ ಚರ್ಚೆಯಾಗಿದೆ. ಆದರೆ ಒಂದೋ, ಈ ಬಗ್ಗೆ ರಾಯ್‌ ಅವರಿಗೆ 
ಅರಿವೇ ಇಲ್ಲ (ಹಾಗಾದರೆ ಅವರ ಅಧ್ಯಯನಶೀಲತೆ ಯಾವ ಬಗೆಯದು), ಅಥವಾ 
ಬೇರೆಯವರಿಗೆ ಈ ವಿಷಯ ತಿಳಿಯುವುದು ಅವರಿಗೆ ಬೇಕಿಲ್ಲ. 

ಆ ಭಾಷಣ, ಇಂದಿನ ಮಾನದಂಡಗಳ ಅನ್ವಯ ಅಷ್ಟೇನೂ ಕ್ರಾಂತಿಕಾರಿ 
ಅನಿಸದಿರಬಹುದು. ಆದರೆ ಅದು ತನ್ನ ಕಾಲಕ್ಕಿಂತ ಬಹಳ ಮುಂದಿತ್ತು. ದಕ್ಷಿಣ 
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ಆಫಿಕಾದಲ್ಲಾಗಲೀ ಅಥವಾ ಭಾರತದಲ್ಲಾಗಲೀ ಆ ಕಾಲದ ಭಾರತೀಯರು, 1908ರಲ್ಲಿ 
ಅಥವಾ ಇನ್ನು ಮುಂದೆ ಯಾವಾಗಲಾದರೂ "ಎಲ್ಲ ಭಿನ್ನ ಭಿನ್ನ ಜನಾಂಗಗಳು' 
“ಬೆರೆಯುವ' ಬಗ್ಗೆ ಮಾತಾಡಿಲ್ಲ. ನಿಜ ಹೇ ಳುವುದಾದರೆ. ಎಲ್ಲಿಯೇ ಅನಯಾ ಕೆಲವೇ 
ಕೆಲವರು ಆ ಮಾತಾಡಿರಬಹುದು; ಅಂಥವರು ಈವತ್ತಿಗೂ "ಬಹಳ ಜನರೇನಿಲ್ಲ. 

ಆ ಕಾಲದ ಗಾಂಧಿಯ (ಮತ್ತು ಅವರ ಬಹುತೇಕ : ಸಮಕಾಲೀನರ) ಪೂರ್ವಗಹ 
ಗಳನ್ನು ನೇರಾನೇರ ಎದುರಿಸಬೇಕು ಎಂಬುದೇನೋ ಸರಿ. ಆದರೆ ಮೆಚ್ಚುಗೆಗೆ ಯೋಗ್ಯ 
ವಾದ "ಮತ್ತು ತನ್ನ ಕಾಲಕ್ಕೆ ಅಪರೂಪವಾಗಿದ್ದ ಈ ಸ೦ಗತಿಯ ಮೇಲೇಕೆ ರಾಯ್‌ 
ಮುಸುಕು ಪ್ರೊದೆಸುತ್ತಾರೆ?. 

ನಿರೀಕ್ಷಿಸಬಹುದಾದಂತೆಯೇ, ಆಫ್ರಿಕಾ ಭು ಕಾಂಗ್ರೆಸ್ಸಿನ ಸಂಸ್ಥಾಪಕರಲ್ಲಿ 
ಒಬ್ಬರಾದ ಜಾನ್‌ ಡ್ಯೂಬ್‌ರೊಂದಿಗೆ ಗಾಂಧಿ ಹೊಂದಿದ್ದಸೆ ಸ್ನೇಹವನ್ನೂ ರಾಯ್‌ ತಮ್ಮ 
ಚರ್ಚೆಯಿಂದ ಪೊರಗಿಟ್ಟುಜಿಡುತ್ತಾರೆ. ಅವರ ಸ್ನೇಹದ "ಬಿವರಗಳೆಲ್ಲವೂ ಅನೇಕ ಕಡೆ 
ವಿಸ್ತ ತವಾಗಿಯೇ ದಾಖಲಾಗಿವೆ. ಗಾಂಧಿ, ತಮ್ಮ ಮೊದಲ ಆಶ್ರಮವನ್ನು ಸ್ಥಾಪಿಸಿದ 
ಫೀನಿಕ್ಸ್‌ ಸಮೀಪವೇ ಡ್ಯೂಬ್‌ರ ಕೇಂದ್ರ ಕಾರ್ಯಸ್ಥಾನ ಇತ್ತು ಬ್‌ 
ಜಾನ್‌ 'ಡ್ಯೂಬ್‌ ಕೂಡ 1906ರ ಜುಲು ಬಂಡಾಯವನ್ನು ಬೆಂಬಲಿಸ ಲು ಹಿಂಜರಿಯು 
ವುದಷ್ನೇ ಅಲ್ಲ, "ಈ ಬಂಡಾಯವನ್ನು ದಮನ ETE ನಾವು ಸರ್ಕಾರಕ್ಕೆ ನೆರವು 
ನೀಡಬೇಕು' ಎ೦ದೂ ಹೇಳುತ್ತಾರೆ. [ರಡ್ಡಿಯಲ್ಲಿ ಉದ್ದ 1995, 21). 

ವೀರೋಚಿತವಾದರೂ ದುರಂತದಲ್ಲಿ ಕೊನೆಗೊಂಡ ಆ ಬಂಡಾಯ, ಭಾರತದ 
1857ರ ದಂಗೆಯನ್ನು ಹೋಲುತ್ತದೆ. 1857ರ ದಂಗೆಯಿಂದ ಸಮಕಾಲೀನರಾದ ಬಂಕಿಮ 
ಚಂದ ಚಟರ್ಜಿ, ಈಶ್ವರ ಚಂದ್ರ ಎದ್ಗಾ ಸಾಗರ್‌ ಮತ್ತುಸ್ಥೆ ಸ್ಯ ಯದ್‌ ಅಹಮದ್‌ ಖಾನ್‌ 
ದೂರ ಕಾಯು ಕೊಂದರೆ. ಇನ್ನೊ ಬ್ಬ ಸಮಕಾಲೀನರಾದ. ಜ್ಯೋತಿಬಾ ಫುಲೆ ದಂಗೆಯನ್ನು 
ಬಹಿರಂಗವಾಗಿ ವಿರೋಧಿಸಿದ್ದರು. 

ಇದರ ಜೊತೆಗೆ ಆಫ್ರಿಕನ ರಿಗಾಗಿ ಕಾಲೇಜು ಸ್ಥಾಪಿಸಿದ ಆಫ್ರಿಕಾದ ಪತ್ರಕರ್ತ 
ಹಾಗೂ ಶಿಕ್ಷಣವೇತ್ತ ಟೆಂಗೊ ಕತ್ತಿ ಅವರ ಶ್ರಮದ ಬಗ್ಗೆ ಗಾಂಧಿ ಇಂಡಿಯನ್‌ 
ಒಪೀನಿಯನ್‌ನಲ್ಲಿ (30 ಡಿಸೆಂಬರ್‌ 1905 ಮತ್ತು 17 ಮಾರ್ಚಿ 1906) ವ್ಯಕ್ತಪಡಿಸಿದ 
ಪ್ರಶಂಸೆಯನ್ನೂ ರಾಯ್‌ ಪ್ರಸ್ನಾಪಿಸದೆ ಬಿಟ್ಟುಬಿಡುತ್ತಾರೆ. ತಮ್ಮ ಬರಹದಲ್ಲಿ “ಜಾಗೃತ 
ಗೊಳ್ಳುತ್ತಿರುವ ಜನತೆ ಮತ್ತು 'ದಕ್ಷಣ ಆಫ್ರಿಕಾದ ಮಹಾನ್‌ ಮೂಲವಾಸಿ ಜನಾಂಗಗಳನ್ನು; x 
ಉಲ್ಲೇಖಿಸಿದ ಗಾಂಧಿ "ದಕ್ಷಿಣ 'ಅಫಿಕಾದ ಬಿಟಿಷ್‌ ಭಾರತೀಯರು (ಜಬಾವು gs 
ಉದಾಹರಣೆಯಿಂದ ಕಲಿಯಬೇಕಾದ್ದು ಸ ಸಾಕಷ್ಟಿದೆ' ಎ೦ದು ಬರೆದಿದ್ದರು. (ರೆಡ್ಡಿಯಲ್ಲಿ 
ಉದ್ಧಶ 1995). 

ಕಪ್ಪು ಜನರ ಬಗ್ಗೆ ಗಾಂಧಿಯವರಿಗೆ ಇತ್ತೆನ್ನಲಾದ 'ತಿರಸ್ಕಾರ'ದ ಬಗ್ಗೆ ರಾಯ್‌ 
ಮಾತನಾಡುತ್ತಾರೆ (೩3. ಆದರೆ, ಕಪ್ಪು ಜನರ ನಿರುದ್ಧ ಹ್‌ ಆಡಿದ ಕಟು 
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ಮಾತುಗಳಿಗೆ, ಅವರ ಜೈ ಲು ಕೊಠಡಿಯನ್ನು ಹಂಚಿಕೊಂಡಿದ್ದ- ಗಂಭೀರ ಅಪರಾಧ 
ಗಳಿಗಾಗಿ ಶಿಕ್ಷೆ ಅನುಭವಿಸುತ್ತಿದ್ದ. ಪಾತಕಿಗಳ. ಆಫಾತಕಾರಿ ವರ್ತನೆಯೇ ಪ್ರಚೋದನೆ 
| ಯಾಗಿತ್ತು ಎಂಬುದನು  ಪೆಸ್ತಾಪಿಸುವುದಿಲ್ಲ. 
| ಗಾಂಧಿಯವರು” ದಕ್ಷಿಣ ಆಫ್ರಿಕಾದ ಕಪ್ಪು ಜನರ ೭ ಬಗ್ಗೆ ತಳೆದಿದ್ದ ನಿಲುವು, ಆ 
| ಕಾಲದ ಸಂದರ್ಭಗಳು. ಪೂರ್ವಗಹಗಳು ಮತ್ತು ಸಮೀಕರಣಗಳ ಪಭಾವದಲ್ಲಿ 
ರೂಪು ಪುಗೊಂಡಿತ್ತು ಕರಿಯರು ದಕ್ಷಿಣ ಆಫಿಕಾದ ರಾಜಕೀಯ ಮತ್ತುಸಾ ಸಾಮಾಜಿಕ ಏಣಿಯ ್ರ 
ಅತಿ ಕೆಳಗಿನ ಮೆಟ್ಟಲಲ್ಲಿ ಇದ್ದುದರಿಂದ, ಬಿಳಿಯರೊಂದಿಗೆ ಭಾರತೀಯರ ಸಮಾನತೆಗಾಗಿ 
ಗಾಂಧಿ ನಡೆಸಿದ 'ಪೋರಾಟದಲ್ಲಿ ಕಪ್ಪು ಜನರನ್ನು ಪತ್ತೆ ಕೆಸಿ ಇಡುವುದು- ದುರದೃಷ್ಟಕರ 
ವಾದರೂ- ಅನಿವಾರ್ಯವಾಗಿತ್ತು ಆದರೆ ಈ ಸನ ನೋಟದಲ್ಲಿ ರಾಯ್‌ ಅವರಿಗೆ 
ಯಾವ ಆಸಕ್ತಿಯೂ ಇಲ್ಲ. 

ರಾಯ್‌ ತಾವು ಮೆಚ್ಚುವುದಾಗಿ ಹೇಳಿಕೊಳ್ಳುವ (87) ನೆಲ್ಸನ್‌ ಮಂಡೇಲ, 
1995ರ ಪ್ರಕಟಣೆಯಲ್ಲಿ ಈ ಕೆಳಗಿನಂತೆ ಬರೆದರು: 


ಸೆರೆಮನೆಯಲ್ಲಿ ಭಾರತೀಯರನ್ನು ದೇಶೀಯರೊಂದಿಗೆ 

ಒಟ್ಟುಗೂಡಿಸಿ ವರ್ಗೀಕರಿಸಿದ್ದನ್ನು ಕಂಡು ಗಾಂಧಿಯವರಿಗೆ ಮೊದಲಲ್ಲಿ 

ಆಘಾತವಾಗಿತ್ತು... ಒಟ್ಟಾರೆ ಆ ಕಾಲದ ಸಂದರ್ಭ ಹಾಗೂ 

ಸನ್ನಿವೇಶಗಳನ್ನು ಗಮನಿಸಿ, ಗಾಂಧಿಯವರ ಈ ಪೂರ್ವಗ್ರಹಗಳನ್ನು 

ಕ್ಷಮಿಸಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ. (ಮಂಡೇಲ 1995). 

ರಾಯ್‌ ನಿರ್ದಿಷ್ಟವಾಗಿ "ಆ ಕಾಲದ ಸ೦ದರ್ಭ'ವನ್ನೇ ಕತ್ತರಿಸಿ ಎಸೆಯುತ್ತಾರೆ. 
ಅದಕ್ಕೇ ಅವರು ಆಫ್ರಿಕನ್ನರು ಮತ್ತು ಭಾರತೀಯರ ಕಾಲೋಚಿತವಲ್ಲದ ಸಹಯೋಗದ 
ವಿರುದ್ದ ಗಾಂಧಿ ವಹಿಸುವ ಎಚ್ಚರಿಕೆಯನ್ನು ಅಪಹಾಸ್ಯ ಮಾಡುತ್ತಾರೆ (74- 75). 
ಆದರೂ, "ಗಾಂಧಿ ನೇತೃತ್ವದಲ್ಲಿ ಭಾರತೀಯರು ಅನುಸರಿಸಿದ ಮಾರ್ಗದಲ್ಲಿ ಕಪ್ಪು 
ಜನರೇನಾದರೂ ಬಂಡಾಯ ಹೂಡಿದರೆ. ಅದು ವಿಫಲವಾಗುವುದೆಂದೂ, ಅಲ್ಪ 
ಪ್ರಚೋದನೆಗೂ ಕಪ್ಪು ಜನರು ತಮ್ಮ ಶಿಸ್ತು ಕಳೆದುಕೊಳ್ಳುವರೆ೦ದೂ ಮತ್ತು ಬಿಳಿಯರ 
ಪ್ರತೀಕಾರದ ಕ್ರಮಗಳು ಅನಾಹುತಕಾರಿ ಆಗಿರಬಲ್ಲವು' ಎಂದೂ ಎಎನ್‌ಸಿಯ ಮೊದಲ 
ಅಧ್ಯಕ್ಷ ಜಾನ್‌ ಡ್ಯೂಬ್‌ ಭಾವಿಸಿದ್ದರು. ಈ ಅಂಶಗಳನ್ನು ರಾಯ್‌ ಓದುಗರು ಅರಿಯಬೇಕು 
(ಪಟೇಲ್‌ 1989, 216- 17ರಲ್ಲಿ ಯ 

ಎಎನ್‌ಸಿಯ ಮತ್ತೊಬ್ಬ ಸಂಸ್ಥಾ ಪಕ ಸೆಲ್ಫಿ ಎಮ್ಸಿಮಾ೦ಂಗ್‌. ಇವರು 1976ರಲ್ಲಿ 
ನೀಡಿದ ಸಂದರ್ಶನದಲ್ಲಿ, ಗಾಂಧಿ ಕಾಲದಲ್ಲಿ ಮೈತ್ರಿ ಶ್ರಿಯ ಆಲೋಚನೆಯೂ ಮೂಡಲಾರದ 
ಮಟ್ಟಿಗೆ ಭಾರತೀಯ ರಾಜಕಾರಣ ಪುರೋಗಾಮಿಯಾಗಿತ್ತೆಂದು ದು ಆಫ್ರಿಕಾದ ನೇತಾರರು 
ಭಾವಿಸಿದ್ದರು” ಎಂದು ಹೇಳಿದ್ದರು (ಸ್ಟಾನ್‌ 1985, 133). 


ಈ ಎಲ್ಲ ಹೇಳಿಕೆಗಳು ರಾಯ್‌ ತಮ್ಮ ಓದುಗರ ಮುಂದೆ ಇಡಬಯಸುತ್ತಿರುವ 
ಚಿತ್ರವನ್ನು ಅಲ್ಲಗಳೆಯುತ್ತವೆ. 

ಕಸು ಜನರನ್ನು ಕುರಿತ ಗಾಂಧಿ ಧೋರಣೆಯನ್ನು ಅರಿಯಲು, ಅಮೆರಿಕಾದ 
ಗುಲಾಮಗಿರಿ ಕುರಿತು ಆವರು 1905ರಲ್ಲಿ ಮಾಡಿದ ವ್ಯಾಖ್ಯಾನವನ್ನೂ ಗಮನಿಸಬೇಕು. 
ಅಬ್ರಹಾಂ ಲಿಂಕನ್ನರ ಜೀವನ- ಸಾಧನೆಗಳನ್ನು ಫೋಕ್‌ pe ಗುಜರಾತಿ 
ಆವೃತ್ತಿಯ ಟದುಗರಿಗಾಗಿ ಸಂಗಹಿಸಿ ನೀಡಿದ ಗಾಂಧಿ 1905ರ ಆಕ್ಟೋಬರ್‌ 26ರಂದು 
ಬರೆಯುವುದು ಹೀಗೆ: 

ಕಳೆದ ಶತಮಾನದ ಮಹಾನ್‌ ಹಾಗೂ ಅತ್ಯಂತ ಉದಾತ್ತ ವ್ಯಕ್ತಿ 
ಅಬ್ರಹಾಂ ಲಿಂಕನ್‌ ಎ೦ದು ಎಲ್ಲರೂ ಒಪ್ಪುತ್ತಾರೆ... 

(ಆಗ) ಬಹಿರಂಗವಾಗಿ ನೀಗ್ರೋಗಳನ್ನು ಮಾರುವುದರಲ್ಲಾಗಲೀ, 
ಗುಲಾಮರಾಗಿ ಇಟ್ಟುಕೊಳ್ಳುವುದರಲ್ಲಾಗಲೀ ಯಾರಿಗೂ ತಪ್ಪು ಕಂಡಿರಲಿಲ್ಲ. 
ಮೇಲಿನವರು, ಕೆಳಗಿನವರು, ಶ್ರೀಮಂತರು, ಬಡವರು ಯಾರಿಗೂ 
ಗುಲಾಮ ಪದ್ಧತಿಯಲ್ಲಿ ಏನೂ ವಿಚಿತ್ರ ಕಂಡಿರಲಿಲ್ಲ... ಧಾರ್ಮಿಕ 
ವ್ಯಕ್ತಿಗಳು, ಪಾದ್ರಿಗಳು ಮತ್ತಾರಿಗೂ ಅದರಲ್ಲೇನೂ ತಪ್ಪ ಕಾಣಲಿಲ್ಲ. 
ಅವರು ಪ್ರತಿಭಟಿಸಲೂ ಇಲ್ಲ... ಇನ್ನು ಕೆಲವರು (ಗುಲಾಮಗಿರಿಗೆ) 
ಪ್ರೋತ್ಸಾಹವನ್ನೇ ಕೊಟ್ಟರು... ಗುಲಾಮಗಿರಿ ಎಂಬುದೊಂದು ದೈವ 
ನಿಯಾಮಕ ಮತ್ತು ನೀಗ್ರೋಗಳು ಹುಟ್ಟಿರುವುದೇ ಅದಕ್ಕಾಗಿ... ಗುಲಾಮಗಿರಿ 
ತಪ್ಪು ಎ೦ದು ಭಾವಿಸಿದ್ದವರು ಕೂಡ... ತಮ್ಮ ಅನಿಸಿಕೆಯನ್ನು ಗಟ್ಟಿಯಾಗಿ 
ಹೇಳಲಾರದೆ ಮೌನ ವಹಿಸಿದರು... ಗುಲಾಮರ ಮೇಲೆ ನಡೆದ 
ದೌರ್ಜನ್ಯಗಳ ವಿವರ ಕೇಳಿದರೆ, ಇಂದಿಗೂ ನಮ್ಮ ಕೂದಲು ನಿಮಿರಿ 
ನಿಲ್ಲುವುದು. ಅವರನ್ನು ಕಟ್ಟ ಹಾಕಿ ಥಳಿಸಲಾಯಿತು; ಬಲವಂತವಾಗಿ 
ದುಡಿಸಲಾಯಿತು; ಕಾದ ಕಬ್ಬಿಣದ ಮುದ್ರೆಯೊತ್ತಿ ಅವರಿಗೆ ಕೈಕೋಳ 
ತೊಡಿಸಲಾಯಿತು... 

ಲಿಂಕನ್‌ ಒಬ್ಬರೇ, ಜನರ ಮನದಲ್ಲಿ ಅಚ್ಚಳಿಯದೆ ನೆಲೆಯಾಗಿದ್ದ 
ಆಲೋಚನೆಗಳನ್ನು `ಬದಲಿಸುವ ಸಂಕಲ್ಪ ಮಾಡಿ. ಸಾಕಾರಗೊಳಿಸಿ 
ಇನ್ನಾರೂ ಮಾಡದ್ದನ್ನು ಸಾಧಿಸಿದರು... (ಸಮಗ ಕೃತಿಗಳು 5: 50- 

52). 


ಇಂಥ ಸಾಲುಗಳನ್ನು ಬರೆದ ಲೇಖಕ, ಕಪ್ಪು ಜನರ ಬಗ್ಗೆ “ತಿರಸ್ಕಾರ' 
ಹೊಂದಿದವರೇ? 1922ರಿಂದ. 24ರವರೆಗೆ ತಾವು ಬಂಧನಕ್ಕೊಳಗಾಗಿದ್ದ ಯರವಾಡ 
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ಜೈ ಲಿನಲ್ಲಿ, ವಾರ್ಡರ್‌ ಆಗಿ ಬಡ್ತಿ ಪಡೆದಿದ್ದ ಸೊಮಾಲಿ ಕೈದಿ ಆಡನ್‌ ಎಂಬಾತನೊಂದಿಗೆ 
ಔಯವರುಸೆ ಹ ಬೆಳೆಸಿದರು. ಈ 'ಆಡನ್‌ಗೆ ಸಂಬಂಧಪಟ್ಟ ಘಟನೆಯೊಂದನ್ನು, 
ಆಗೀಗ ಅವರ ಟೀಕಾಕಾರರಾಗಿದ್ದ ಗಾಂಧಿಯ ಸಹ ಕೈ ದಿ ಇಂದೂಲಾಲ್‌ ಫಟಿ: 
ಗಮನಿಸಿ, ಅದನ್ನು 1943ರಲ್ಲಿ ಗಾಂಧಿ.- ನಾ ಕಂಡಂತೆ (Gandhias1know him) 
ಎ೦ಬ ಪುಸ್ತಕದಲ್ಲಿ ವಿವರಿಸಿದರು: 
ಒಂದು ಸಂಜೆ ಸೊಮಾಲಿಯಾ ನಾಡಿನಿಂದ ಬಂದ ನಮ್ಮ 
ವಾರ್ಡರ್‌ ಆಡನ್‌ನಕ್ಕೆ ಯನ್ನು ಚೇಳು ಕಚ್ಚಿತು. ಆತ ತಕ್ಷಣ ಕೂಗಿಕೊಂಡ. 
ಕೂಡಲೇ ಗಾಂಧಿ ಅಲಿಗೆ Ee "ಅವರು ಮೊದಲು ಆ ಗಾಯ 
ಕೊಯ್ದು, ವಿಷವನ್ನು ಹೊರಹಾಕುವ ಸಲುವಾಗಿ ಒಂದು ಚಾಕು 
ಕೇಳಿದರು. ಆದರೆ ಆ ಗ ತೀರಾ ಗಲೀಜಾಗಿತ್ತು. ಆಗ ಗಾಂಧಿ ಒಂದು 
ಕ್ಷಣವನ್ನೂ ವ್ಯರ್ಥ ಮಾಡದೆ ಗಾಯದ ಸುತ್ತಲಿನ ; ಜಾಗವನ್ನು ತೊಳೆದು, 
ಗಾಯಕ್ಕೆ ತಮ್ಮಬಾಯಿ ಹಚ್ಚಿ ವಿಷವನ್ನು ಹೀರಿ ಉಗಿಯತೊಡಗಿದರು. 
ಹೀರಿ ಉಗಿಯವ ಹ ಕೆಲಸ. ಆಡನ್‌ ಸ್ವಸ್ಥನಾಗುವವರೆಗೆ ಮುಂದುವರೆ 
ಯಿತು (ಯಾಜ್ಞಿಕ್‌ 1943, 303). 


ಇದು ಕಪ್ಪು ಜನರ ಬಗ್ಗೆ “ತಿರಸ್ಕಾರ' ಹೊಂದಿದವರ ವರ್ತನೆಯೇ? ರಾಯ್‌ 
ಈ ಪ್ರಶ್ನೆ ಕೇಳಿಕೊಳ್ಳುವುದೂ ಇಲ್ಲ. ಗಾಂಧಿ ಗೆ ಪ್ರತಿಕ್ರಿಯಿಸಿದರೆ೦ದು ತಮ್ಮ ಓದುಗರಿಗೆ 
ತಿಳಿಯಪಡಿಸುವುದೂ ಇಲ್ಲ. ಅಥವಾ ಅವರಿಗೆ ಈ ಘಟನೆಯ ಬಗ್ಗೆ ಅರಿವೂ 
ಇರಲಿಲ್ಲವೇನೋ. ಹಾಗೇ ಕಪ್ಪು ಜನರ ಹಕ್ಕುಗಳ ಬಗ್ಗೆ ಬಹಿರಂಗವಾಗಿ ಬರೆಯುವತ್ತ 
ಗಾಂಧಿಯವರ ಒಲವು ಹೆಚ್ಚುತ್ತಾ ಹೋದದ್ದನ್ನೂ ರಾಯ್‌ ಮುಚ್ಚಿಡುತ್ತಾರೆ ಇಲ್ಲವೇ 
ಅದನ್ನು ಕೇವಲಗೊಳಿಸುತ್ತಾರೆ. 

1926ರ ಜುಲೈ 22ರಂದು "ಮಣ್ಣಿನ ಮಕ್ಕಳಿಗೆ ನ್ಯಾಯ ದೊರೆಯದಿದ್ದ ಪಕ್ಷದಲ್ಲಿ 
(ದಕ್ಷಿಣ ಆಫಿಕಾದ) ಭಾರತೀಯರಿಗೆ ನ್ಯಾಯ ದೊರೆಯುವ ಬಗ್ಗೆ ತಾವು ಯೋಚಿಸಲೂ 
ಸಾಧ್ಯಎಲ್ಲ' ಎಂದು ಗಾಂಧಿಯವರು ಯಂಗ್‌ ಇಂಡಿಯಾದಲ್ಲಿ ಘೋ ಷಿಸಿದರು (ಸಮಗ್ರ 
ಕೃ ತಿಗಳು 31: 181-2). ಎರಡು ವರ್ಷಗಳ ನಂತರ, ಆಫಿಕನ್ನರಿಗಾಗಿ ಸ್ಥಾ ಪಿಸಲಾಗಿದ್ದ 
ಪೋಟ್‌ ೯ ಹೇರ್‌ ಕಾಲೇಜಿಗೆ ಭಾರತೀಯ ವಿದ್ಯಾ ರ್ಥಿಗಳನ್ನು ಕಳಿಸುವ ಪ್ರಸ್ತಾಪವೊಂದಕ್ಕೆ 
ಕೆಲವು ಭಾರತೀಯರು ಆಕ್ಟೇಪವ ಕ್ರಪಡಿಸಿದಾಗ. ಗಾಂಧಿ ತಮ್ಮ ಯಂಗ್‌ “ಇಂಡಿಯಾ 
ಲೇಖನದಲ್ಲಿ (5 ಏಪ್ರಿಲ್‌ 1928) ಸ ಆಫ್ರಿಕಾದ ಬಿಳಿಯರು ನಮ್ಮ (ಭಾರತೀಯರ) 
ಬಗ್ಗೆ ತೋರುವ ಧೋರಣೆ ಇದೇ 'ತೆರನಾದ್ದು' ಎಂದು ಹೋಲಿಸಿದರು. ಜೊತೆಗೆ 
"ಭಾರತೀಯರಿಗೂ ಆಫ್ರಿಕನ್ನರಿಗೂ ಸಮಾನವಾದ ಅಂಶಗಳು ಬೇಕಾದಷ್ಟಿದ್ದು. 
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ಭಾರತೀಯರು ಅವರಿಂದ ಪಶ್ಯೇಕವಿರುವ ಯೋಚನೆಯನ್ನೇ ಮಾಡಬಾರದು. ಆಫ್ರಿಕನ್ನರ 
ಸಕ್ರಿಯ ಸಹಾನುಭೂತಿ ಮತ್ತು ಸ್ನೇಹವಿಲ್ಲದೆ ಚ (ಭಾರತೀಯರು) ದಕ್ಷಿಣ 
ಆಫ್ರಿಕಾದಲ್ಲಿ ಇರುವುದೇ ಶಕ್ಯ ವಲ್ಲ" ಎಂದು ಬರೆದರು (ಸಮಗ್ರ ಕೃತಿಗಳು 36: 190). 

1939ರಲ್ಲಿ ತಮ್ಮನ್ನು "ಭೇಟಿ ಮಾಡಿದ ದಕ್ಷಿಣ ಆಪ್ರಿಕಾದ ಕಪ್ಪು ವರ್ಣೀಯ 
ಮುಖಂಡ ರೆವರೆಂಡ್‌ ಟೆಮಾ ಬಳಿ "ಆಫ್ರಿಕನ್ನರು ಮಣ್ಣಿನ ಮಕ್ಕಳಾಗಿದ್ದು ಅವರ 
ಪರಂಪರೆಯನ್ನೇ ಅವರಿಂದ ದೋಚಲಾಗಿದೆ'; "ದಕ್ಷಿಣ "ಆಫ್ರಿಕಾದ ಭಾರತೀಯರ 
ಸಮಸ್ಯೆಗಿ೦ತ ಮಹತ್ತರವಾದ ಸಮಸ್ಯೆ ಅವರದು' ಎಂದರು. (ಹರಿಜನ್‌, 18 ಫೆಬ್ರವರಿ 
1939; ಸಮಗ್ರ ಕೃತಿಗಳು 68: 272- 4). ಇನ್ನು 1946ರ ವೇಳೆಗೆ ಗಾಂಧಿ, ಆಫ್ರಿಕನ್ನರು 
ಮತ್ತು ಭಾರತೀಯರ ಒಗ್ಗಟ್ಟಿಗೆ ಕಾಲ ry ಬಂದಿದೆಯೆಂಬ ನಿಲುವಿಗೆ ಬಂದು 


ಮುಟ್ಟಿದ್ದರು. 


"ಡಾಕ್ಟರ್‌ ಮತ್ತು ಸಂತ' ಪುಸ್ತಕದ ಧ್ಯೇಯ 


ಇಲ್ಲಿ ನನ್ನನ್ನೇ ಪಶ್ನಿಸಿಕೊಳ್ಳುತ್ತಿದ್ದೇನೆ- “ನಿಜ ಗಾಂಧಿ” ಬಗೆಗೆ ರಾಯ್‌ರ 
ನಿಷ್ಕಾಳಜಿಯನ್ನು ಎತ್ತಿ ತೋರಲು ನಾನೇಕೆ ತಲೆ ಕೆಡಿಸಿಕೊಳ್ಳಬೇಕು? ಹೇಗಿದ್ದರೂ 
ಕು 'ಡಾಕ್ಟರ್‌ ಮತ್ತು ಸಂತ” ಪುಸ್ತಕದಲ್ಲಿ ತಮ್ಮ ಉದ್ದೇಶದ ಸುಳಿವು ನೀಡಿಯೇ 
ಇದ್ದಾರೆ. “ನಮ್ಮ ಬಾ೦ದಳದಲ್ಲಿನ ತಾರೆಗಳ ಮರು ಸ೦ಯೋಜನೆ'ಯ ಬಯಕೆ ತಮ್ಮದು 
ಎಂದು ಅವರು ಹೇಳುತ್ತಾರೆಯೇ ಹೊರತು, ತಮ್ಮ ಬಯಕೆ ಗಾಂಧಿಯನ್ನು 
ಎಶ್ಲೇಷಿಸುವುದೋ ಅರ್ಥ ಮಾಡಿಕೊಳ್ಳುವುದೋ ಅಲ್ಲ (140) ಎನ್ನುತ್ತಾರೆ. ಗಾ೦ದಿ 
, ಯನ್ನು ಆಗಸದಿಂದ ಗುಂಡಿಟ್ಟು ಹೊಡೆದು ಕೆಳಗುರುಳಿಸುವುದು ಅವರ ಉದ್ದೇಶ, 
ಗಾಂಧಿಯನ್ನು ಅರಿಯುವುದಲ್ಲ. “ಡಾಕ್ಟರ್‌ ಮತ್ತು ಸಂತ' ಪುಸ್ತಕದಲ್ಲಿ ಹೇಳದಿದ್ದ ರೂ, 
ತಮ್ಮ ಪಠ್ಯವನ್ನು ಎವರಿಸಲೆತ್ತಿಸಿದ ಸಭೆಯೊಂದರಲ್ಲಿ ಅವರು- ಅಂಬೇಡ್ಕರರನ್ನು 
ಇನ್ನೂ ಸರಿಯಾಗಿ ಅರಿಯಲು ಮತ್ತು ಗೌರವಿಸಲು "ಗಾಂಧಿ ಸ್ಮಾರಕವನ್ನು ಬದಿಗೆ 
ಸರಿಸುವುದು' ಅಗತ್ಯವಾಗುತ್ತದೆ ಎಂದು ಭಾವಿಸುತ್ತಾರೆ (ರಾಯ್‌ 2014ಎ). 

ಈ ತರ್ಕವನ್ನು ಅರ್ಥ ಮಾಡಿಕೊಳ್ಳುವುದು ಕಷ್ಟ ನಮ್ಮ ಮನಸ್ಸುಗಳಲ್ಲಿ 
ಅವರಿಬ್ಬರನ್ನೂ ಅರಿಯಬಲ್ಲಷ್ಟು ಎಡೆಯಿರಬಲ್ಲುದು, ನಮ್ಮ ಹೃದಯಗಳು ಇಬ್ಬರನ್ನೂ 
ಗೌರವಿಸಬಲ್ಲವು. ಆದರೆ ಗಾಂಧಿ ಸ್ಮತಿಯನ್ನು ನಾಶ ಮಾಡುವುದರ ಮೇಲೆ ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌ 
ಪರಂಪರೆಯ ಮಹತ್ವನಿಂತಿದೆ ಎಂದು ಹೇಳುವುದು, ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌ಗೆ ಮರ್ಯಾದೆಯಲ್ಲ. 
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ಏನಾದರೂ, ಈ ಹೊತ್ತಗೆ ಬರೆಯುವ ನನ್ನ ಈ ಶ್ರಮ ಖಂಡಿತ ಅತ್ಯಗತ್ಯ 
ನಾನಾಗಲೇ ಒಪ್ಪಿಕೊಂಡಂತೆ, ರಾಯ್‌ ತಮ್ಮ ಬರವಣಿಗೆಯ ಕೌಶಲ್ಯ ಮತ್ತು ಜನಪ್ರಿಯೇತರ 
ನಿಲುವುಗಳನ್ನು "ತಳೆಯುವ ದಿಟ್ಟತನದಿಂದಾಗಿ ತಮ್ಮದೇ ಅಭಿಮಾನಿ ಬಳಗವನ್ನು ಸ ಸೃಷ್ಟಿಸಿ 
ಕೊಂಡಿದ್ದಾರೆ. ಅವರು ಗಾಂಧಿ "ಮೇಲೆ ನಡೆಸಿದ ಆಕ್ರಮಣವನ್ನು ಪರಿಶೀಲನೆಗೊಡ್ಡುವ 
ಈ ನನ್ನ ಪ್ರಯತ್ನ ವನ್ನು, ರಾಯ್‌ರ ಅನೇಕ ಅಭಿಮಾನಿಗಳು ಕೂಡ ಸ ಸ್ವಾಗತಿಸುವರೆಂದು 
ನಾನು ನಂಬಿದ್ದೇನೆ. 

ನಾನು ಇನ್ನೂ ಒ೦ದು ಪ್ರಶ್ನೆ ಕೇಳಬೇಕು: ರಾಯ್‌ ಅವರಲ್ಲಿ ಕಾಣುವ ಇಂಥ 
ಅತೀವ ಅಸಹನೆಗೆ ಇ ಪ್ರಚೋದನೆ? ಗಾಂಧಿಯ ಜೀವನಶೈಲಿಯೇ? ಮನುಷ್ಯ 
ರವರ ಎಲ್ಲ ಜನಾ೦ಗಗಳು, ಜಾತಿಗಳು, ವರ್ಗಗಳು ಮತ್ತು ದೇಶಗಳು, ತಮ್ಮೆಲ್ಲ 

ಘರ್ಷಣೆಗಳ ಹೊರತಾಗಿಯೂ- ತಮ್ಮ ನಡುವಣ ಕಹಿ ಕರಗಿಸಲು ಅನುವು ಮಾಡುವಂಥ 

ಪರಿಹಾರಗಳನ್ನೆ € ಹ್ರಡುಕಬೇಕೆಂದು ಗಾಂಧಿ ಆಗಾಗ ವ್ಯಕ್ತಪಡಿಸುತ್ತಲೇ ಬಂದ ಆಶಯವೇ? 
ನನಗೆ ಗೊತ್ತಿಲ್ಲ ರಾಯ್‌ರ ಜನಪ್ರಿಯ ಕಾದಂಬರಿ ದಿ ಗಾಡ್‌ ಆಫ್‌ ಸ್ಮಾಲ್‌ ಧಿಂಗ್‌ನಲ್ಲಿ 
ಒ೦ದೆರಡು ಸುಳಿವು ದೊರೆಯಬಹುದಿತ್ತೇನೋ, ಆದರೆ ನನಗೆ ಅದನ್ನು ಓದಲಾಗಿಲ್ಲ. 

ಅದೇನೇ ಆಗಲಿ, ರಾಯ್‌ ಯಾವುದನ್ನು ಗಾಂಧಿಯ ಜೀವನಶೈಲಿ ಎಂದು 
ತಿಳಿದುಕೊಂಡಿದ್ದಾರೋ, ಆ ಜೀವನಶೈಲಿಯ ಬಗ್ಗೆ ಅವರ ಸ೦ಪೂರ್ಣ ಅಸಮೃತಿಯನ್ನು 
“ಡಾಕ್ಟರ್‌ ಮತ್ತು ಸ೦ತ' ಪುಸ್ತಕವು ಬಯಲುಗೊಳಿಸುತ್ತದೆ. ಅವರ ಪ್ರಕಾರ, ಗಾಂಧಿ 
ಯವರು “ತಮ್ಮ ಹಿಂಬಾಲಕರಿಗೆ ಸಂತೋಷವಿಲ್ಲದ, ತಮಾಷೆಗೆ ಆಸದವಿಲ್ಲದ 
ಜಗತ್ತನ್ನು ಬಿಟ್ಟುಕೋಗಿದ್ದಾರೆ; ಅಲ್ಲಿ ಬಯಕೆಗೆ, ಕಾಮಕ್ಕೆ ಅವಕಾಶವಿಲ್ಲ... ಆಹಾರವಿಲ್ಲ, 
ಅಲರಿಕಾರವಿಲ್ಲ, ಉತ್ತಮ ಉಡುಪಿಲ್ಲ. ನೃತ್ಯವಿಲ್ಲ, ಕಾವ್ಯ ವಿಲ್ಲ. ಇದ್ದರೂ ಸ್ವಲ್ಪೇ ಸ್ವಲ್ಪ 
ಸಂಗೀತ' (81). 

ಇದು ಎಷ್ಟರ ಮಟ್ಟಿಗೆ ಸತ್ಯನಿಷ್ಠ ಚಿತ್ರಣ? ಗಾಂಧಿ ಪರಂಪರೆಯಲ್ಲಿ ಆಕೆ ಅರೆ 
ಮನಸಿನಿಂದ ಒಪ್ಪಿಕೊಳ್ಳುವ "ಸ್ಪಲೇ ಸ ಸ್ಪಲ್ಪ ಸಂಗೀತ'ವೆಂಬುದು, ನಿಜದಲ್ಲಿ ಗಾಂಧಿ ಬದುಕಿನಲ್ಲಿ, 
ಬೆಳಗ್ಗೆ-ಸಂಜೆಯ, ನಿತ್ಯದ "ವ್ಹವಹಾರ. ಅದು ಧಾರ್ಮಿಕ ಅಥವಾ ಆಧ್ಯಾತ್ಮಿಕ 
ಸಂಗೀತವೆಂಬುದೇನೋ ಈತ ಆದರೆ, ಗಾಂಧಿಗೆ ಸ೦ಗೀತದೆಡೆಗೆ ಒಳ್ಳೆ ಕಿವಿಯಿತ್ತು. 
ಅಷ್ಟೇಕೆ, ತಕ್ಕ ಮಟ್ಟಿಗೆ ಹಾಡಬಲ್ಲ ಧ್ವನಿಯೂ ಇತ್ತು. ಅವರ ಆಶ್ರಮವಾಸಿಗಳು ಮತ್ತು 
ಸಹ ಸೆರೆವಾಸಿಗಳೇ ಇದನ್ನು ಹೇಳುತ್ತಾರೆ. 

ಲಂಡನ್ನಿನಲ್ಲಿ ವಿದ್ಯಾ ರ್ಥಿಯಾಗಿದ್ದಾಗ ಪಡೆದ ನರ್ತನಶಾಲೆ (ಮತ್ತು ಪಿಟೀಲಿನ) 
ತರಬೇತಿಯನ್ನು ಅವರು ಮುಂದೆಂದೂ ಆಚರಣೆಗೆ ಇಳಿಸಲಿಲ್ಲ ಎಂಬುದು 
ನಿಜವಾದರೂ, ಗಾಂಧಿಯ ಹಾಗೆ ಪದೇ ಪದೇ "ಆನಂದದಿಂದ ಕುಣಿದಾಡುವ' 
ಮಾತಾಡಿದವರು, ನರ್ತನದ ವೈರಿಯಾಗಿರಲಾರರು. ರಾಯ್‌ಗೆ ಪ್ರಾಯಶಃ ತಿಳಿದಿರಲಿಕ್ಕಿಲ್ಲ; 
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ಗಾಂಧಿ ತಮ್ಮ ಪತ್ರಿಕೆಗಳಲ್ಲಿ ಆಗಾಗ ಇಂಗ್ಲಿಷ್‌, ಹಿ೦ದಿ, ಬ೦ಗಾಳಿ, ಉರ್ದು ಮತ್ತು 
ಗುಜರಾತಿ ಕಾವ್ಯ ವನ್ನು ಉಲ್ಲೇಖಿಸುತ್ತಲೇ ಇದ್ದರು. 

ಇನ್ನು ಅಪರ “ಸಂತೋಷವಿಲ್ಲದ, ತಮಾಷೆಗೆ ಆಸ್ಪದವಿಲ್ಲದ' ಜಗತ್ತಿನ ಬಗ್ಗೆ 
ಬಂದರೆ. ಗೆಸ್‌ ಅಂಡ್‌ ಫಾಲ್‌ ಆಫ್‌ ಥರ್ಡ್‌ ರೀಚ್‌ ಕೃತಿಯ ಲೇಖಕ- ಅಷೆರಿಕಾದ 
ವಿಲಿಯಂ ಕ ರರ್‌ ಮತ್ತುಕೆಲವರು -ಗಾ೦ಧಿಯೊಂದಿಗೆ ಕಳೆದ ಕಾಲದ ಬಗ್ಗೆ ಹೇಳುವುದಿದು: 


ಸ್ವಲ್ಪೇ ಕಾಲದಲ್ಲಿ ಗಾಂಧಿ ನಮ್ಮೆಲ್ಲರನ್ನೂ ನಗೆಗಡಲಲ್ಲಿ ತೇಲಿಸಿ 
ನಮ್ಮನ್ನು ಸಂಪೂರ್ಣ ಹಗುರವಾಗಿಸಿಬಿಟ್ಟರು... ವೈವಿಧ್ಯಮಯ ವ್ಯಕ್ತಿತ್ವಗಳು 
ತುಂಬಿದ ಈ ಜಗತ್ತಿನಲ್ಲಿ ಗಾಂಧಿಯ ಅರ್ಧದಷ್ಟುದರೂ ಚಿತ್ತಾಕರ್ಷಕರಾದ 
ಇನ್ನೊಬ್ಬ ವ್ಯಕ್ತಿ ಇದ್ದರೆ ಆತನನ್ನು ನಾನು ಕಂಡಿಲ್ಲ (ಜಾಕ್‌ 1956, 
399ರಲ್ಲಿ ಉದ್ದ). 


ಅಷ್ಟೇ ಮಟ್ಟಿಗೆ ಗಾಂಧಿ, ಇತರರ ತಮಾಷೆಯನ್ನೂ ಸವಿಯುತ್ತಿದ್ದರು. ಪುಣೆ 
ಸೆರೆಮನೆಯಿಂದ 1932ರಲ್ಲಿ ಶ್ರೀನಿವಾಸ ಶಾಸ್ತಿಗೆ ಗಾಂಧಿ ಬರೆದದ್ದು” ನ್ನೂ ೦ದಿಗೆ 
ಸರ್ದಾರ್‌ ವಲ್ಲಭಭಾಯಿ ಪಟೇಲ್‌ ಇದ್ದಾರೆ” ದಿನಾ ಒಮ್ಮೆಯಲ್ಲ, ಎ ಬಾರಿ 
ಅವರ ತಮಾಷೆಗಳನ್ನು ಕೇಳಿ, ನಾನು ನಕ್ಕೂ ನಕ್ನೂಸ ) ಸಾಕಾಗುತ್ತೇನೆ' (ಪಾರೀಖ್‌ 2, 
91-92). 2.1.21 ಕೆಲವೇ ನಿಮಿಷಗಳನ್ನು ಕಳೆದ ಯಾರೇ ಆದರೂ ಅವರ 
ಈ ನಲಿವಿನ ಮುಖದ ಕಥೆಗಳೊಂದಿಗೆ ಹೊರನಡೆಯುತ್ತಿದ್ದರು. 

ಚರಿತ್ರೆಯಲ್ಲಿ ಎದೆಗುಂದಿಸುವ ಗುರಿಗಳನ್ನು ಬೆನ್ನಟ್ಟಿದ ಹಲವರಂತೆ ಗಾಂಧಿ 
ಕೂಡ ಕಾಮದ ಬಗ್ಗೆ ಕಟ್ಟುನಿಟ್ಟು ನಿಲುವು ತಳೆದಿದ್ದರು. ಆ ನಿಲುವುಗಳ ಬಗ್ಗೆ ಅನೇಕರ 
ಸಹಮತ ಇಲ್ಲದಿರಬಹುದು. ಆದರೆ, ರಾಯ್‌ ಚಿತ್ರಿಸುವ ಹಾಳು ಸುರಿವ ಗಾಂಧಿಯನ್ನು 
ಅವರ ಸ್ನೇಹಿತರಾಗಲೀ, ವೈರಿಗಳಾಗಲೀ ಕ೦ಡಿಲ್ಲ. ಅಂಥ ಗಾ೦ಧಿ ಇರಲೇ ಇಲ್ಲ. 


ಗಾಂಧಿಯ ಧ್ಯೇಯ 


ಗಾಂಧಿಯನ್ನು ನಿರ್ನಾಮ ಮಾಡುವ ತಮ್ಮ ಕಸುಬಿನಲ್ಲಿ ರಾಯ್‌ ಕ್ಷಣ ನಿಂತು 
ಗಾಂಧಿಯನ್ನು “ಈ ಜದ ಜಗತ್ತು ಕಂಡ ಬಹುಶಃ ಅತ [೦ತ ಪರಿಪೂರ್ಣ ರಾಜಕಾರಣಿ' 
ಎಂದು ಬಣ್ಣಿಸುತ್ತಾರ (58). ಸಾಮಾನ್ಯ ವಾಗಿ ಹೆಚ್ಚಿನ ಇ. 11 ಕೊನೇ ಪಕ್ಷ 
ಯಾವುದಾದರೂ ನಿರ್ದಿಷ್ಠ ಸಮಯದಲ್ಲಿ- ಒಂದು ಸ್ಪಷ್ಟ ಧ್ಯೇಯದ ಬೆನ ಟ್ಟುವುದರಿಂದ, 
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ನಾವು ಗಾಂಧಿ ಯಾವ ಧ್ಯೇಯದ ಈಡೇರಿಕೆಗಾಗಿ ತಮ್ಮ ಪ್ರಾವೀಣ್ಯವನ್ನು ಬಳಸಿದರೆಂಬ 
ಪ್ರಶ್ನೆ ಎತ್ತಬಹುದು. 

ವ ಬಗ್ಗೆ ರಾಯ್‌ ತಮ್ಮ ಸ್ಪಷ್ಟ ಅಭಿಪ್ರಾಯ ಹೇಳುವುದಿಲ್ಲವಾದರೂ, ಗಾಂಧಿ 
ನಿಜಕ್ಕೂ ಬಡವರ ಪರ ಇರಲಿಲ್ಲ; ಸಮಾನತೆ ಅವರ ನಿಜ ಗುರಿಯಾಗಿರಲಿಲ್ಲ ಎಂದು 
ಅಲ್ಲಿ ಇಲ್ಲಿ ನಯವಾಗಿ ಸೂಚಿಸುತ್ತಾರೆ. ಆದರೆ ಪರಿಪೂರ್ಣ ರಾಜಕಾರಣಿಗೆ, ತನಗೇನು 
ಬೇಡವೆಂದು ತಿಳಿದಿದ್ದರಪ್ಪೇ ಸಾಲದು, ಏನು ಬೇಕು ಎಂಬುದೂ ತಿಳಿದಿರಲೇಬೇಕು. 

ಒಂದು ಹಂತದಲ್ಲಿ, ರಾಯ್‌, ಗಾಂಧಿಯವರ ಧ್ಯೇಯದ ಬಗ್ಗೆ ತುಸುವಾದರೂ 
ಅರಿಯುವ ನಿಟ್ಟಿನಲ್ಲಿ ಹೆಜ್ಜೆಯಿಟ್ಟಂತೆ ಕಾಣುತ್ತದೆ. ಅವರು ಬರೆಯುತ್ತಾರೆ: 


ಗಾಂಧಿ ದಕ್ಷಿಣ ಆಫ್ರಿಕಾದಲ್ಲಿ ಇಪ್ಪತ್ತು ವರ್ಷಗಳ ರಾಜಕೀಯ 
ಚಟುವಟಿಕೆಗಳ ನಂತರ 1915ರಲ್ಲಿ ಭಾರತಕ್ಕೆ ವಾಪಸಾಗಿ. ರಾಷ್ಟ್ರೀಯ 
ಆಂದೋಲನದಲ್ಲಿ ಧುಮುಕಿದರು. ಇನ್ನಾವುದೇ ರಾಜಕಾರಣಿಯಂತೆ- 
ಅವರ ಮೊದಲ ಕಾಳಜಿ- ಸಮಾಜದ ಎಲ್ಲ ವರ್ಗಗಳನ್ನೂ ಜೊತೆಗೂಡಿಸಿ 
ಹೊಲಿಯುವುದಾಗಿತ್ತು. ಆ ಮೂಲಕ ಭಾರತ ರಾಷ್ಟೀಯ ಕಾಂಗೆಸ್ಟೇ 
ಉದಯೋನ್ಮುಖ ದೇಶವೊಂದರ ಅಸಲಿ ಮತ್ತು ಏಕೈಕ ಪ್ರಶಿನಿಧಿ ಎಂದು 
ಸಾಧಿಸುವುದಾಗಿತ್ತು (58; ಒತ್ತು ಲೇಖಕರದು). 


ರಾಯ್‌ ಇಲ್ಲಿ ಧಿಮಾಕಿನಿಂದ, ಕೆಲವೊಮ್ಮೆ ತಪ್ಪು ತಪ್ಪಾಗಿಯೂ ಬರೆದಿರುವುದು 
ಎದ್ದು ಕಾಣುತ್ತದೆ. 

1915ರಲ್ಲಿ ಗಾಂಧಿ ಭಾರತಕ್ಕೆ ಮರಳಿ ಬಂದಾಗ, ಅವರು ಭಾರತ ರಾಷ್ಟೀಯ 
ಕಾಂಗ್ರೆಸಿನ ಭಾಗವಾಗಿರಲಿಲ್ಲ. ಆದರೆ, ಆ ಕಾಲದಲ್ಲ ಬಹುಶಃ ಅವರು ಎಲ್ಲ ಭಾರತೀಯ 
ರನ್ನು- ಸವರ್ಣೀಯರು, ದಲಿತರು, ಮುಸ್ಲಿಮರು, ರೈತರು ಮತ್ತು ಕೈಗಾರಿಕಾ ಕಾರ್ಮಿಕ 
ರನ್ನು- ರಾಷ್ಟೀಯ ಆಂದೋಲನದಲ್ಲಿ ಒಗ್ಗೂಡಿಸುವ ಪ್ರಜ್ಞಾಪೂರ್ವಕ ಗುರಿ ಹೊಂದಿದ್ದ 
ಏಕೈಕ ಭಾರತೀಯರಾಗಿದ್ದರು; ತನ್ನ ಭಾಷಾ/ ಸಾಂಸ್ಕೃತಿಕ ವಲಯದ ಆಚಿನ ಜನರನ್ನು 
ಸೆಳೆಯಲು ಶ್ರಮಿಸಿದ ಮೊದಲಿಗರಾಗಿದ್ದರು; ಬಹುಶಃ ಇಡೀ ಭಾರತವನ್ನು ಮತ್ತು 
ಎಷ್ಟು ಸಾಧ್ಯವೋ ಅಷ್ಟೂಹೆಚ್ಚು ಜನರನ್ನು ತಿಳಿಯಲು ದೃಢ ನಿಶ್ಚಯ ಮಾಡಿದ್ದ ಮೊದಲ 
ವ್ಯಕ್ತಿಯಾಗಿದ್ದರು. 

ಇನ್ನು "ರಾಷ್ಟ್ರೀಯ ಚಳವಳಿಯಲ್ಲಿ ಧುಮುಕಿದ' ಬಗ್ಗೆ ಹೇಳುವುದಾದರೆ, 1919- 
20ರಲ್ಲಿ ಅವರೇ ರಾಷ್ಟ್ರೀಯ ಆಂದೋಲನವೊಂದನ್ನು ಸೃಷ್ಟಿಸಿದರು ಮತ್ತು ಉಳಿದವರ 


ಜೊತೆಗೆ ಅವರೂ ನೇರವಾಗಿ ಅದರಲ್ಲಿ ಧುಮುಕಿದರು ಎನ್ನುವುದೇ ಹೆಚ್ಚು ಸಮಂಜಸವಾಗಿ 
ಕಾಣುತ್ತದೆ. 


ಹ ಗಾಂಧಿ ರಾ 6 “ಜೊತೆಗೂಡಿಸಿ ಹೊಲಿಯುವ' ಕಲ್ಪನೆ ಮಾತ್ರ 


"`ಅವರ ಸಾಮ್ರಾಜ್ಯ ೪ ವೈರಿಗಳು ಅಂದರೆ ಚರ್ಚಿಲ್‌, ಲಿನ್‌ಲಿಥ್‌ಗೋ ಮತ್ತು 
ವೇವೆಲ್‌ರಂಥವರಿಗೆ ನಸ. ಧ್ಯೇಯದ ಬಗ್ಗೆ ಯಾವ ಗೊಂದಲವೂ ಇರಲಿಲ್ಲ; 
ಬ್ರಿಟಿಷ್‌ ಆಡಳಿತವನ್ನು ಕೊನೆಗೊಳಿಸುವುದು ಗಾಂಧಿಯವರ- ಪ್ರಧಾನ ಛಲವಾಗಿತ್ತೆಂದು 

ಅವರೆಲ್ಲರೂ ಒಪ್ಪಿದ್ದರು. ಗಾಂಧಿ ವಿರುದ್ಧ ಚರ್ಚಿಲ್ಲರ ಹಗೆತನದ ಬಗ್ಗೆ ಎಲ್ಲರಿಗೂ 
ಗೊತ್ತು. ಆದರೆ ಚಲೇ ಜಾವ್‌ ಚಳವಳಿ ನಡೆಯುವಾಗ, ಬಿಟಿಷ್‌ ಕಮಾಂಡರ್‌ ಇನ್‌ 
ಚೀಫ್‌ "ಆಗಿದ್ದು ಮತ್ತೆ 1943ರಿ೦ದ 47ರವರೆಗೆ ವೈಸ್‌ರಾಯ್‌ ಆಗಿದ್ದ ವೇವೆಲ್‌, 1947ರಲ್ಲಿ 
ಗಾಂಧಿಯನ್ನು “ಸಾಮ್ರಾಜ್ಯದ ಬದ್ಧ ವೈ ವೆರಿ” ಎಂದೂ; “ಈಚಿನ ವರ್ಷಗಳಲ್ಲಿ ಬ್ರಿಟಿಷ್‌ 
ಸಾಮ್ರಾಜ್ಯದ ಭಾಗಗಳನ್ನು ಕಳಚಿ ನಿಸೆದವರಲ್ಲಿ ಅತ್ಯಂತ ದುರ್ದಮ ಶತೃ' ಎಂದೂ 
ಬಣ್ಣಿಸಿದ್ದರು ಎಂಬ ಸಂಗತಿಯು ಬಹಳ ಮಂದಿಗೆ ಗೊತ್ತಿರಲಾರದು (ಮೂನ್‌ 1973, 
439). 

ರಾಯ್‌ ಪಠ್ಯದಲ್ಲಿ ಅತ್ಯಂತ ಕುತೂಹಲಕಾರಿಯಾದ, ವಸ್ತುಶಃ ಖಂಡನಾತ್ಮಕವಾದ 
ಸಂಗತಿ ಎಂದರೆ, 153 ಪುಟಗಳ ತಮ್ಮ ಈ ಧ್ವಂಸದ ಕೈಂಕರ್ಯದಲ್ಲಿ ರಾಯ್‌ ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯ 
ಹೋರಾಟವನ್ನು ಒಮ್ಮೆಯೂ ಉಲ್ಲೇಖಿಸುವುದಿಲ್ಲ ಮತ್ತು `ರಾಷ್ಟ್ರೀಯ ಚಳವಳಿ'ಯನ್ನು 
ಒಂದೋ ಎರಡು ಬಾರಿ ಮಾತ್ರ ಪ್ರಸ್ತಾಪಿಸುತ್ತಾರೆ. ಜಾತಿ, ವರ್ಗ, ಜನಾಂಗ ಮತ್ತು 
ಲಿಂಗ ಕುರಿತ ವಾಗ್ವಾದದ ಬಗ್ಗೆ ಅಷ್ಟು ಉದಿಕ್ಷವಾಗಿ (ಮತ್ತು ಆರಿಸಿ ಆರಿಸಿ) ಚರ್ಚಿಸುವ 
“ಡಾಕ್ಟರ್‌ ಮತ್ತು ಸ೦ತ' ಪುಸ್ತಕದಲ್ಲಿ ಆ ವಾಗ್ದಾದಗಳ ಮಹಾನ್‌ ಸಾಂದರ್ಭಿಕ ಹಿನ್ನೆಲೆಯೇ 
ಸಾರಾಸಗಟಾಗಿ ನಾಪತ್ತೆಯಾಗಿದೆ. ಅದನ್ನೇನು ಬುದ್ಧಿಪೂರ್ವಕವಾಗಿ ಬಹಿಷ್ಠರಿಸ 
ಲಾಯಿತೇ? ಅಥವಾ ಈ ಪ್ರತಿಭಾವಂತ ಲೇಖಕಿಯ ತಲೆಯಲ್ಲಿ ಅದು ಸುಳಿಯಲೇ 
ಇಲ್ಲವೇ? 

ಈ ಪ್ರಶ್ನೆಗಳಿಗೆ ಉತ್ತರ ತಿಳಿಯುವ ದಾರಿಗಳಿಲ್ಲ. ಆದರೆ, “ಇಪ್ಪತ್ತನೇ ಶತಮಾನದ 
ಪೂರ್ವಾರ್ಧದಲ್ಲಿ ಗಾಂಧಿ ಅಥವಾ ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌ ಅಥವಾ ಭಾರತದಲ್ಲಿ ಯಾರೇ 
ಹೇಳಿದ್ದನ್ನು, ಆ ಸಾಂದರ್ಭಿಕ ಹಿನ್ನೆಲೆಯ ಅರಿವಿಲ್ಲದೆ, ಅರ್ಥ ಮಾಡಿಕೊಳ್ಳಲು ಸಾಧ್ಯವಿಲ್ಲ” 
ಎ೦ಬುದನ್ನು ಈ ಪ್ರತಿಭಾನ್ವಿತ ಲೇಖಕಿಯ ಅಭಿಮಾನಿಗಳಿಗೆ ನೆನಪಿಸಬೇಕಿದೆ. 

ಭಾರತೀಯ ಅನ್ಮಾಯಗಳಿಂದ ಮಾತ್ರವಲ್ಲ, ವಿದೇಶೀ ಆಡಳಿತದಿ೦ದಲೂ ನೊಂದ 
ಹಾಗೂ ಅಪಮಾನಗೊಂಡ ಭಾರತೀಯರು, ತಮ್ಮ ಆದ್ಯತೆಗಳನ್ನು  ನಿಷ್ಕರ್ಷೆಗೊಳಿಸಬೇಕಿದ್ದ 
ಸಂದರ್ಭವದು. ಒಂದು ಕಡೆ, ಭಾರತೀಯ ದಮನದ ವಿರುದ್ಧ ಮತ್ತೊಂದೆಡೆ, ಐರೋಪ್ಯ 
ದಾಸ್ಯದ ವಿರುದ್ದದ ಹೋರಾಟಗಳ ನಡುವೆ, ಅವರು ಮತ್ತೆ ಮತ್ತೆ ಆರಿಸಿಕೊಳ್ಳಬೇಕಾಗಿ 
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ಬರುತ್ತಿತ್ತು. ಅಂದರೆ, ಆ ಎರಡು ಆಯ್ಕೆಗಳ ನಡುವೆ ಅವರಲ್ಲಿ ತುಯ್ದಾಟ- ಹೊಯ್ದಾಟ 
“ಪದಾ "ನಡೆದಿರುತ್ತಿತ್ತು. . 

ಹದಿನೆಂಟನೇ ಶತಮಾನದ ಕೊನೆಯ ಭಾಗದಲ್ಲಿ, ಅದುವರೆಗೆ ಬ್ರಿಟಿಷರ 
ವಸಾಹತಾಗಿದ್ದ ಅಮೆರಿಕಾದಲ್ಲಿಯೂ ಆತ್ಮಸಾಕ್ಷಿಯುಳ್ಳ ಕೆಲವರು ತಮ್ಮ ಆದ್ಯತೆಗಳನ್ನು 
ಸ್ಪಷ್ಟಗೊಳಿಸಿಕೊಳ್ಳಬೇಕಾಗಿ ಬಂದಿತ್ತು. ಅವರು. ತಮ ಶಕ್ತಿ ಸಾಮರ್ಥ್ಯಗಳನ್ನು ಸಡಾ 
ಪದ್ಧ ತಿಯ ಎರುದ್ಧ ವಿನಿಯೋಗಿಸ ಬೇಕೋ ಅಥವಾ ೫ ಬ್ರಿಟಿಷರ ಅಲ್ಲಕೆಯನ್ನು ಅಂತ್ಯ 
ಗೊಳಿಸುವ ಕಡೆಗೆ” ವಿನಿಯೋಗಿಸಬೇಕೋ ಎಂಬ ತುಯ್ಬಾಟ- ಹೊಯ್ದಾಟಗಳಲ್ಲಿ 
ಇದ್ದರು. ಕಡೆಗೆ ಗುಲಾಮಗಿರಿ ವಿರೋಧಿ ಹೋರಾಟಕ್ಕಿಂತ ಸ್ವಾತಂತ್ರ ದ ಬಯಕೆಯೇ 
ಅಮೆರಿಕಾದ ಹೆಚ್ಚಿನ ಚೆ ೈತನ್ಯವನ್ನು ಆಕರ್ಷಿಸಿತು, ಸಂವಿಧಾನದಲ್ಲೂ 
ಇದನ್ನು ಸೂಕ್ಷ ವಾಗಿ EC l ಅಂತರ್ಯುದ್ಧದಲ್ಲಿ ದಕ್ಷಿಣ ಶರಣಾಗುವ 
ತುಸುವೇ ಮುಂಚೆಯಷ್ಟೇ, 1865ರಲ್ಲಿ ಗುಲಾಮಗಿರಿಯನ್ನು ಕಾನೂನುಬಾಹಿರ ಎಂದು 
ಘೋಷಿಸಲಾಗಿದ್ದು. 

ಇನ್ನು ಆ ಯುದ್ದದ ವಿಷಯಕ್ಕೆ ಬಂದರೆ, ಗುಲಾಮಗಿರಿಯನ್ನು ನಿಷೇಧಿಸುವ 
ಮುನ್ನವೇ ಅಮೆರಿಕಾ ಒಕ್ಕೂಟವನ್ನು ಸಂರಕ್ಷಿಸಿಕೊಳ್ಳಲೇಬೇಕು ಮತ್ತು ದಕ್ಷಿಣದ ವಿಧ್ಯುಕ್ತ 
ವಿಭಜನೆಯನ್ನು ಪೂರೈಸಿಬಿಡಬೇಕು ಎ೦ದು ಅಧ್ಯಕ್ಷ ಅಬ್ರಹಾಂ ಲಿಂಕನ್‌ ಮತ್ತು ಅನೇಕ 
ಅಮೆರಿಕನ್ನರು ಚಿಂತಿಸಿದ್ದರು. ಕೊಲಂಬಿಯಾ ವಿಶ್ವವಿದ್ಯಾಲಯದಲ್ಲಿ ಪಿಎಚ್‌ಡಿ ಪಡೆದ 
ಅಂಬೇಡ್ಕರರಿಗೆ ಈ ಸಂಗತಿ ಚೆನ್ನಾಗಿ ಗೊತ್ತಿತ್ತು (ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌ 1945, 270. 

ಗಾಂಧಿ ಮತ್ತು ಅವರ ತಲೆಮಾರಿನ ಮುಂದೆ ಇದ್ದ ಭಾರತ ಕೂಡ ಆತ್ಮಸಾಕ್ಷಿಯುಳ್ಳ 
ಜನರೆದುರು ಒಂದಕ್ಕಿಂತ ಹೆಚ್ಚು ಸವಾಲುಗಳನ್ನು ಒಡ್ಡಿತ್ತು ಆ ಪೈಕಿ ಮೂರನ್ನು 'ಹಿಸರಿಸುವು 
ದಾದರೆ,- ಭಾರತ 'ಎದೇಶೀ "ಆಳಿಗೆ ಒಳಪಟ್ಟ ಅಧೀನ ರಾಷ್ಟ್ರವಾಗಿತ್ತು; ಜಿ 
ಸಮಾಜ ಅಸ ಸ ಶೃತೆಯನ್ನು ಆಚರಿಸುತ್ತಿತ್ತು. ಮತ್ತು ಇಲ್ಲಿ ಹಿಂದೂ- ಮುಸ್ಲಿಮರ ನಡುವೆ 
ವೈಷಮ್ಯ ವಿತ್ತು. 

ಗಾಂಧಿಯ ಸಾಮ್ರಾಜ್ಯ ಶಾಹಿ ಎದುರಾಳಿಗಳು ಅವರನ್ನು ಮುಖ್ಯವಾಗಿ ಬಿಟಿಷ್‌ 
ಆಡಳಿತದ ಶತೃವಾಗಿ ಜಃ ನಾವು ನೋಡಿದಂತೆ ಚಾ ಅಸ ಶ್ಯತಾ ವಿರೋಧಿ 
ಆಂದೋಲನವನ್ನೂ ಅಪ್ಪಿಕೊಂಡರು ಮತ್ತು ಹಿಂದೂ-ಮುಸ್ಲಿಂ ಸ್ಪ 'ಸೇಹಕ್ಕಾಗಿಯೂ 
ಹೋರಾಡಿದರು. 

ಅವರು ಭಾರತದ ಸೀಳಿಹೋಗಿದ್ದ ಭಾಗಗಳನ್ನು ಸೇರಿಸಿ ಹೊಲಿಗೆ ಹಾಕುತ್ತಿದ್ದರು. 


1. ನೋಡಿ: "ಕಾನ್‌ಸ್ಟಿಟ್ಯೂಷನಲ್‌ ಟಾಪಿಕ್‌: ಸ್ಲೇವರಿ' ಅಮೆರಿಕಾದ ಸಂವಿಧಾನ. http:// 


www.usconstitution.net/consttop_slv.html 
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ರಾಯ್‌ ಹೇಗಿದ್ದರೂ ಅಸ್ಪಶ್ಯತೆ ಎರುದ್ಧ ಗಾಂಧಿಯವರ ಭಾವೋದ್ದೀಪ್ತ 
ಹೇಳಿಕೆಗಳನ್ನು ತಮ್ಮ ಓದುಗರ ಮುರಿದಿಡುವುದಿಲ್ಲವಾದ್ದ ರಿಂದ ನಾನೇ ಅಂಥ ಎರಡು 
ಹೇಳಿಕೆಗಳನ್ನು ರಾಯ್‌ ಓದುಗರಿಗೆ ನೆನಪಿಸುತ್ತೇನೆ. 1917ರಲ್ಲಿ, ದಕ್ಷಿಣ ಆಫ್ರಿಕಾದಿಂದ 
ಬಂದ ಎರಡೇ ವರ್ಷಗಳಲ್ಲಿ ಗಾಂಧಿ ಹೇಳಿದರು. 


ರಾವಣ ಒಬ್ಬ ರಾಕ್ಷಸನಾದರೆ ಅಸ್ಪ] ಶ್ವತೆ ಎಂಬ ಈ ರಾಕ್ಷಸಿ 
ರಾವಣನಿಗಿಂತಲೂ ಭಯಂಕರ... ನೀಗ್ರೋಗಳ ಗುಲಾಮಗಿರಿ ಕೂಡ 
ಇದಕ್ಕಿಂತ ಭೀಕರವಲ್ಲ. (ಸಮಗ್ರ ಕೃತಿಗಳು 14: 73-7) 


1932ರ ನವೆಂಬರ್‌ನಲ್ಲಿ ಗಾಂಧಿಯವರು ಬರೆದರು, 


ಸಾಮಾಜಿಕವಾಗಿ (ಅಸ್ಸ ಶರು) ಕುಷ್ಠರು. ಆರ್ಥಿಕವಾಗಿ ಗುಲಾಮ 
ರಿಗಿಂತ ಕಡೆ. ಧಾರ್ಮಿಕವಾಗಿ “ದೇವಾಲಯ'ಗಳೆಂದು ನಾವು ತಪ್ಪಾಗಿ 
ಕರೆಯುವ ಸ್ಥಳಗಳಲ್ಲಿ ಅವರಿಗೆ ಪ್ರವೇಶವಿಲ್ಲ. ಸಾರ್ವಜನಿಕ ರಸ್ತೆಗಳು 
ಆಸ್ಪತ್ರೆಗಳು, ಬಾವಿಗಳು, ಸಾರ್ವಜನಿಕ ನಲ್ಲಿಗಳು, ಉದ್ಯಾನಗಳು 
ಮುಂತಾದುವನ್ನು ಅವರು ಸವರ್ಣೀಯರಂತೆ ಬಳಸುವಂತಿಲ್ಲ. ಕೆಲವು 
ಸಂದರ್ಭಗಳಲ್ಲಿ ಅವರು ಒಂದು ನಿರ್ದಿಷ್ಟ ದೂರಕ್ಕಿಂತ ಸನಿಹ ಬಂದರೆ 
ಅದು ಸಾಮಾಜಿಕ ಅಪರಾಧ, (ಅಥವಾ)... ಅವರು ಕಣ್ಣಿಗೆ ಬೀಳುವುದೇ 
ಅಪರಾಧ. 

ಹಳ್ಳಿ-ನಗರಗಳಲ್ಲಿ ಯಾವ ಸಾಮಾಜಿಕ ಅನುಕೂಲವೂ 
ದೊರೆಯದ ಅತ್ಯ೦ತ ನಿಕೃಷ್ಟ ಮೂಲೆಗಳಿಗೆ ಅವರನ್ನು ಗಡೀಪಾರು 
ಮಾಡಲಾಗಿದೆ. ಸವರ್ಣೀಯ ವಕೀಲರು, ವೈದ್ಯರು ಅವರ ಸೇವೆ 
ಮಾಡುವುದಿಲ್ಲ... ಅವರ ಧಾರ್ಮಿಕ ಸಮಾರಂಭಗಳಲ್ಲಿ ಬ್ರಾಹ್ಮಣರು 
ಪೌರೋಹಿತ್ಯ ವಹಿಸುವುದಿಲ್ಲ. ಅವರು ಹೇಗೋ ಹೊಟ್ಟೆ ಪೊರೆಯು 
ತ್ತಿದ್ದಾರಲ್ಲ, ಅಥವಾ ಇನ್ನೂ ಹಿಂದೂ ಪರಿಧಿಯಲ್ಲಿ ಉಳಿದು 
ಕೊಂಡಿದ್ದಾರಲ್ಲ ಎಂಬುದೇ ಪರಮಾಶ್ಚರ್ಯ. ಅವರು ತಮ್ಮ ಶೋಷಕರ 
ಹ ಂಡೇಳರಾಗದನ್ನು ದಮನಿತರಾಗಿದ್ದಾರೆ (ಸಮಗ್ರ ಕೃತಿಗಳು 


42 / ಸ್ಥಾತಂತ್ರ್ಯ್ಯ ಮತ್ತು ಸಾಮಾಜಿಕ ನ್ಯಾಯ 


ಗಾಂಧಿ ಲೆಕ್ಕವಿಲ್ಲದಷ್ಟು ಹೇಳಿಕೆಗಳನ್ನು ನೀಡಿದ್ದರೂ (ರಾಯ್‌ ಇವೆಲ್ಲವನ್ನೂ 
ಕತ್ತರಿಸಿ ಹೊರಗಿಟಿದ್ದಾ ರೆ), ದಲಿತರ ಹಕ್ಕುಗಳಿಗಾಗಿ ಹೋರಾಟಗಳನ್ನು ಮಾಡಿದ್ದರೂ, 
ರಾಯ್‌, ಗಾಂಧಿ "ಯಥಾಸ್ಥಿತಿವಾದದ ಸಂತಃ ಎಂದೇ ವಾದಿಸುತ್ತಾರ (40). 


ಗಾಂಧಿ-ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌ ಸಂಬಂಧ 


1932ರ ಸೆಪ್ಟೆಂಬರ್‌ನಲ್ಲಿ ಗಾಂಧಿ, ಪುಣೆಯ ಯರವಾಡ ಜೈಲಿನಲ್ಲಿ ಬ್ರಿಟಿಷ್‌ 
ಸಾಮ್ರಾಜ್ಯದ ಕ್ಕೆ ದಿಯಾಗಿದ್ದಾಗ, ಪ್ರತ್ಯೇಕ ದಲಿತ ಮತಕ್ಷೇತ್ರಗಳ ವಿರೋಧಿಸಿ ಹಾಗೆಯೇ 
SR ಗಳು ಆತ್ಮಸಾಕ್ಷಿಯನ್ನು ಕಲಕಲಿಕ್ಕಾಗಿ, ಅನಿರ್ದಿಷ್ಟ ಉಪವಾಸ 
ಸತ್ಯಾಗ್ರಹ ಮಾಡುವುದಾಗಿ ಘೋಷಿಸಿದರು. 

ಉಪವಾಸಕ್ಕೆ ಒ೦ದು ದಿನ ಮುಂಚೆ ಮುಂಬಯಿಯಲ್ಲಿ ಸಭೆ ಸೇರಿದ ಅತ್ಯಂತ 
ಪಭಾವಿ ಸವರ್ಣೀಯ ಹಿ೦ದೂ ನಾಯಕರು "ಸ್ಪರಾಜ್‌ ಸಂಸ ಸತ್ತು ಅ ಸತ್ವಕ್ಕೆ ಬಂದ 
ಕೂಡಲೇ ಮೊದಲಿಗೆ ಅಸ ಶ್ವರಿಗೆ ಸಾರ್ವಜನಿಕ ಬಾವಿಗಳು. ಸಾರ್ವಜನಿಕ ಶಾಲೆಗಳು, 
ರಸ್ತೆಗಳು ಮತ್ತೆಲ್ಲ ಸ ಸಾರ್ವಜನಿಕ ಸಂಸ್ಥೆಗಳಲ್ಲಿ ಸಮಾನ ಪ್ರವೇಶ ಕಲ್ಪಿಸಲಾಗುವುದು' 
ಎ೦ದು ನಿರ್ಣಯಿಸಿದರು (ಸಮಗ್ರ ಕೃತಿಗಳು 51: 159-60). ಗಾ೦ಧಿ ಉಪವಾಸದಿಂದಾಗಿ 
ಒತ್ತಡಕ್ಕೆ ಸಿಲುಕಿದ ಅವರು- ಯಾವುದೋ ಕಾಲದಲ್ಲಿ ಅಗಬೇಕಿದ್ದ- ಈ ಚಾರಿತ್ರಿಕ 
ವಾಗ್ದಾನಕ್ಕೆ ಸಹಿ ಹಾಕಿದರು. 

ಸ್ವತಃ ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌ ಈ ನಿರ್ಣಯವನ್ನು ಉಲ್ಲೇಖಿಸಿದರೂ (ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌ 1945, 
103), ರಾಯ್‌ ಮಾತ್ರ ತಮ್ಮ ಸಮೀಕ್ಷೆಯಿಂದ ಇದನ್ನು ಬಹಿಷ್ಕರಿಸಿಬಿಡುತ್ತಾರೆ. 

ಭಾರತದ ಉದ್ದ ಗಲಕ್ಕೂ ಗಾಂಧಿಯವರ ಕ ಪ್ರಚೋದಿತರಾಗಿ 
ಹಿಂದೂ ಸವರ್ಣೀಯರು ಜಾದಳ ಕಾಲ ಮುಚ್ಚಿದ್ದ ದೇವಾಲಯಗಳ ಬಾಗಿಲನ್ನು 

ಸ್ಪಶ್ಯರಿಗಾಗಿ ತೆರೆದರು. ಬ್ರಾಹ್ಮಣರು ದಲಿತರನ್ನು ತಮ್ಮ ಮನೆಗಳಿಗೆ ಊಟಕ್ಕೆ ಕರೆದರು. 

ಸಾಮಾಜ್ಯ ಯರವಾಡ ಜೈಲಿನ ಬಾಗಿಲನ್ನು “ತೆರೆಯಿತು; ಗಾಂ ಬೂಡ 
Be ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌ ಳಗಡಿಯಿಟ್ಟರು. 

ಆಗ, ಒಂದು ಇತ್ಯರ್ಥಕ್ಕೆ ಬರಲಾಯಿತು. ಶಾಸನಸಭೆಗಳಲ್ಲಿ ದಲಿತರಿಗೆ ಮೀಸಲಾತಿ 
ನೀಡುವ ಪ್ರಸ್ತಾಪವನ್ನು ಮುಂಚೆ ಗಾಂಧಿ ವಿರೋಧಿಸಿ 8 ಗ ಅದಃ ಬ 
ಅಲ್ಲ, ದಲಿತರಿಗೆ ಅವರ ಜನಸಂಖ್ಯೆಗೆ ತಕ್ಕಷ್ಟು ಸ್ಥಾನಗಳಿರಬೇಕೆಂದೂ ಹೇಳಿದ 


ದಲಿತರಿಗೆ ಪ್ರತ್ಯೇಕ ಮತಕ್ಷೇತ್ರಗಳು ಮತ್ತುಸ್ಥಾ ನಗಳನ್ನು ಮೀಸಲಿಡುವ ತನ್ನ ಯೋಜನೆಯಲ್ಲಿ 
ಬ್ರಿಟಿಷ್‌ ಸಾಮ್ರಾಜ್ಯ ನಿಗದಿ ಮಾಡಿದ್ದು, ಇದರ ಅರ್ಧದಷ್ಟು ಸ್ಥಾನಗಳನ್ನು ಮಾತ್ರ, 

ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌, ದಲಿತ ಅಭ್ಯರ್ಥಿಗಳ ಪರ ಅಥವಾ ಎರುದ್ಧ ದಲಿತರು ಮಾತ್ರ 
ಮತ ಚಲಾಯಿಸಬೇಕು ಎಂದು ಆಗಹಪಡಿಸಿ, ಪ್ರತ್ಯೇಕ ಮತಕ್ಷೇತ್ರಗಳನ್ನು ರಚಿಸಬೇಕು 
ಎ೦ಬ ತಮ್ಮ ಒತ್ತಾಯವನ್ನು, ಗಾಂಧಿಯವರ ಜೀವವನ್ನು ಉಳಿಸುವ ಸಲುವಾಗಿ, 
ಬಿಟ್ಟುಕೊಟ್ಟರು. 

ಹೀಗೆ ಸಮಾನ ಭೂಮಿಕೆಯನ್ನು ಕಂಡುಕೊಂಡ ಅವರಿಬ್ಬರೂ ಒಂದು ಒಪ್ಪಂದಕ್ಕೆ 
ಬ೦ದರು. ಲಂಡನ್ನಿಗೆ ಕೇಬಲ್‌ ಸಂದೇಶ ಹೋಯಿತು. ತನ್ನದೊಂದು ಸೆರೆಮನೆಯಿಂದ 
ಕಳಿಸಲಾದ ಈ ಜಂಟಿ ಪ್ರಸ್ತಾವವನ್ನು ಅರಸೊತ್ತಿಗೆ ಒಪ್ಪಿಕೊಂಡಿತು, ಗಾಂಧಿ ತಮ್ಮ 
ಉಪವಾಸವನ್ನು ಕೈ ಬಿಟ್ಟರು. 

ಈ ಒಪ್ಪಂದದ ತಿರುಳನ್ನು ಮುಂದಕ್ಕೆ ಸ್ವತಂತ್ರ ಭಾರತದ ಸಂವಿಧಾನದಲ್ಲಿ 
ಅಳವಡಿಸಲಾಯಿತು. ಒಪ್ಪಂದದ ನಂತರದ 82 ವರ್ಷಗಳಲ್ಲಿ- ದೇಶವ್ಯಾಪಿಯಿರಲಿ, 
ಅಥವಾ ರಾಜ್ಯದ್ದಾಗಿರಲಿ, ನಗರ-ಪಟ್ಟಣ-ಹಳ್ಳಿಯದ್ದಾಗಲಿ- ಭಾರತದ ಪ್ರತಿಯೊಂದು 
ಚುನಾವಣೆಯನ್ನೂ ಈ ಒಪ್ಪಂದದ ಅನುಸಾರವೇ, ದಲಿತರಿಗೆ ಪತ್ಯೇಕ ಮತಕ್ಷೇತ್ರಗಳಿಲ್ಲದೆ, 
ಮೀಸಲು ಸ್ಥಾನಗಳನ್ನಿಟ್ಟು ನಡೆಸಲಾಗಿದೆ. ಸ್ವಾತ೦ತ್ರ್ಯ ಬರುತ್ತಿದ್ದಂತೆಯೇ ಮುಸ್ಲಿಮರು 
ಮತ್ತು ಸಿಕ್ಟರ ಪ್ರತ್ಯೇಕ ಮತಕ್ಷೇತ್ರಗಳು ರದ್ದಾದವು. 

ಉಪವಾಸದ ವೇಳ ಗಾಂಧಿ "ನಿಮ್ನ ವರ್ಗಗಳು ಅನುಭವಿಸುತ್ತಿರುವ ಸಾಮಾಜಿಕ, 
ಪೌರ ಮತ್ತು ರಾಜಕೀಯ ಹಿ೦ಸೆಯನ್ನು ಕೊನೆಗಾಣಿಸಲು ಸುಧಾರಕರ ದೊಡ್ಡ ಸೈನ್ಯವೇ 
ಶ್ರಮಿಸುವುದು' ಎಂದು ಆಶಿಸಿದ್ದರು. "ಸ್ವರಾಜ್ಯಕ್ಕಿಂತಲೂ ಬಹು ಮಟ್ಟಿಗೆ ಮಿಗಿಲಾದ, 
ಎಶ್ವಾತೀತ ಮೌಲ್ಯದ ಸಂಗತಿ ಇದು' ಎಂದಿದ್ದರು (ಸಮಗ್ರ ಕೃತಿಗಳು 51: 119). 

ಯರವಾಡ ಜೈಲಿನಲ್ಲಿ ತಮ್ಮೊಂದಿಗೆ ಸಮಾಲೋಚಿಸಿದ್ದ “ಡಾ. ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌, 
ರಾವ್‌ ಬಹಾದೂರ್‌ ಶ್ರೀನಿವಾಸನ್‌... ರಾವ್‌ ಬಹಾದೂರ್‌ ಎಂ.ಸಿ. ರಾಜಾ” ಅವರಿಗೆ 
“ಹಿಂದೂ ಕೃತಜ್ಞತೆ' ಅರ್ಪಿಸುತ್ತ ಗಾಂಧಿ ಹೇಳಿದ್ದು: 

ಸವರ್ಣೀಯ ಹಿಂದೂಗಳ ತಲತಲಾಂತರದ ಪಾಪಕೃತ್ಯಗಳಿಗೆ 
ಶಿಕ್ಷೆ ವಿಧಿಸಲೆಂದು ಅವರು ನಿರ್ದಾಕ್ಷಿಣ್ಯವಾಗಿ ವ್ಯತಿರಿಕ್ತ ಧೋರಣೆ 
ತಳೆಯಬಹುದಿತ್ತು 

ಅವರು ಹಾಗೆ ಮಾಡಿದ್ದರೆ, ನಾನಂತೂ ಮುನಿಸಿಕೊಂಡು ಅವರ 
ಧೋರಣೆಯನ್ನು ವಿರೋಧಿಸುವ ಕೆಲಸಕ್ಕೆ ಕೈ ಹಾಕುತ್ತಿರಲಿಲ್ಲ. ಆಗ 

ನನ್ನ ಸಾವು, ಹಿಂದೂ ಧರ್ಮದ ಬಹಿಷ್ಕತರು ಎಷ್ಟೋ ಅಜ್ಞಾತ 
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ತಲೆಮಾರುಗಳ ಕಾಲ ಅನುಭವಿಸುತ್ತ ಬ೦ದ ಚಿತ್ರಹಿಂಸೆಗೆ ಪ್ರತಿಯಾಗಿ 
ತೆತ್ತ ಕ್ಷುಲ್ಲಕ ಬೆಲೆಯಾಗುತ್ತಿತ್ತು. ಆದರೆ. ಅವರು ಉದಾತ್ತ ಹಾದಿಯನ್ನೇ 
ಆರಿಸಿಕೊಂಡರು ಮತ್ತುಎಲ್ಲ ಧರ್ಮಗಳ ಮೂಲ ಸೋತವಾದ ಕ್ಷಮೆಯ 
ಹಾದಿಯನ್ನೇ ಅನುಸರಿಸಿ ತೋರಿದರು. ಈಗ ಸವರ್ಣೀಯ ಹಿಂದೂಗಳು, 
ಈ ಕ್ಷಮೆಗೆ ಸ್ರ ಅರ್ಹರೆಂದು ಸಾಬೀತುಪಡಿಸುವರೆಂದು ಆಶಿಸುತ್ತೇನೆ 
(ಸಮಗ ಕೃತಿಗಳು 51: 143- 5). 


ಇನ್ನು ಸವರ್ಣೀಯರಿಗೆ ಗಾಂಧಿ ಒಂದು ಎಚ್ಚರಿಕೆ ನೀಡಿದರು: 


ಹಿಂದೂಗಳ ಬಹ್ರು ದೊಡ್ಡ ಜನಸ್ತೋಮ ಅನುಭವಿಸುತ್ತಿರುವ 
ಸಾಮಾಜಿಕ ಹಾಗೂ ಧಾರ್ಮಿಕ ಸಂಕಟಗಳನ್ನು ಸ ಸಂಪೂರ್ಣವಾಗಿ ತೆಗೆದು 
ಹಾಕುವ ನಿಟ್ಟಿನಲ್ಲಿ ಸವರ್ಣೀಯ ಹಿಂದೂಗಳು ಮುಂಬರುವ ದಿನಗಳಲ್ಲಿ 
ಕೈಗೊಳ್ಳಬೇಕಾದ ಸುಧಾರಣೆಗಳ ವಿಶಾಲ ಕ್ಷೇತ್ರದಲ್ಲಿ ಈ ರಾಜಕೀಯ 
ಭಾಗ (ಒಪ್ಪಂದ) ಒಂದು ಚಿಕ್ಕ ತುಣುಕಷ್ಟೇ. 

ಈ ಸುಧಾರಣೆಯ ಕೈಂಕರ್ಯವನ್ನು ಸತತವಾಗಿ ನಿರ್ವಹಿಸಿ 
ಒ೦ದು ನಿರ್ದಿಷ್ಟ ಕಾಲಾವಧಿಯಲ್ಲಿ ಸಾಧಿಸಿ ತೋರದಿದ್ದಲ್ಲಿ ನಾನು 
ಉಪವಾಸವನ್ನು ಪುನ: ಆರಂಭಿಸಬೇಕಾಗುವುದು. ಮತ್ತು ನಾನು 
ಉಪವಾಸ ನಿಲ್ಲಿಸಿದ್ದ ರಲ್ಲೇ ಈ ಎಚ್ಚರಿಕೆಯೂ ಅಂತರ್ಗತವಾಗಿತೆಂದು 
ನಾನು ನನ್ನ ಸವರ್ಣೀಯ ಬಂಧುಗಳು ಮತ್ತು ಸುಧಾರಕರಿಗೆ 
ನೆನಪಿಸದಿದ್ದರೆ, ಅದು ವಿಶ್ವಾಸದ್ರೋಹವಾದೀತು (ಸಮಗ್ರ ಕೃತಿಗಳು 
51: 143- 5). 
ಅಷ್ಟಾದರೂ, ಸವರ್ಣೀಯ ಹಿಂದೂಗಳಲ್ಲಿ ಪರಿವರ್ತನೆ ಅಗತ್ಯವಿದ್ದಷ್ಟು ಆಳಕ್ಕೆ 


ಹೋಗುತ್ತಿಲ್ಲವೆ೦ದು ಅವರು ಆತಂಕಗೊಂಡಿದ್ದರು. 1932ರ ಸೆಪ್ಟೆಂಬರ್‌ 30ರಂದು 
ಅವರು ಆಂಡ್ರ್ಯೂಸ್‌ಗೊಂದು ಪತ್ರ ಬರೆದರು: 


ಸಂಪುದಾಯವಾದಿಗಳಿಂದ ನಾನು ಬಹು ದೊಡ್ಡ ಪ್ರಶಿಕ್ರಿಯೆಯನ್ನು 
ನಿರೀಕ್ಷಿಸಿದ್ದೆ ನೋ ಹೌದು. ಆದರೆ ಈ ಮಟ್ಟದ ಹಠಾತ್‌ - ಪ್ರತಿಸಂದನೆಗೆ 
ನಾನು ತಯಾರಾಗಿರಲಿಲ್ಲ. ಆದರೆ ಇಷ್ಟರಿಂದಲೇ ನಾನು “ಮೋಸ 
ಹೋಗಲಾರೆ. ತೆರೆದ ದೇವಾಲಯಗಳು ತೆರೆದೇ ಇರುತ್ತವೆಯೇ, ಮಿಕ್ಕ 
ಸಂಗತಿಗಳೂ ಹಾಗೇ ಉಳಿದು ಬರುತ್ತವೆಯೇ ಕಾದು ಮೋಡಬೇಕು 
(ಸಮಗ್ರ ಕೃತಿಗಳು 51: 154) 
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ಹಾಗೆ ಸುಧಾರಣೆಗಳನ್ನು "ಸತತವಾಗಿ ನಿರ್ವಹಿಸಿ ಗೊತ್ತಾದ ಕಾಲಾವಧಿಯಲ್ಲಿ 
ಸಾಧಿಸಲಾಯಿತೇ?' ಸಾಕಷ್ಟು ಆಡು ಆದರೆ, ಮತ್ತೂ ಬಹಳಷ್ಟು ಸಾಧಿಸಲಾಗದೆ 
ಉಳಿಯಿತು. ಹಾಗೆಂದು ಗಾಂಧಿ ಮತ್ತೆ ಉಪವಾಸ ಕೂತರೇ? ಇಲ್ಲ. 1933ರ ಮೇನಲ್ಲಿ 
ಅವರು ಅಸ್ಪಶ್ಯತೆ ವಿರುದ್ದ 21 ದಿನ ಉಪವಾಸ ಮಾಡಿದರೂ, ಈ ಉದ್ದೇಶಕ್ಕಾಗಿ 
ಮಾಡಲಿಲ್ಲ. 
ಅ೦ದ ಮಾತ್ರಕ್ಕೆ ಅವರು ರಾಯ್‌ ಆಪಾದಿಸುವಂತೆ ಒಬ್ಬ ಆಷಾಢಭೂತಿ ಮತ್ತು 
ದಲಿತರ ಗುಪ್ತ ಶತ್ರುವಾಗಿದ್ದರೇ? ಅಥವಾ ತಮ್ಮ ಮಿತಿಗಳು "ಹಾಗೂ ತಮ್ಮ ಜನರ 
ಮಿತಿಗಳ ನಡುವೆಯೇ, ತಮ್ಮ ಸರ್ವಸಾಮರ್ಥ್ಯವನ್ನೂ ತೊಡಗಿಸಿ ಒಂದಕ್ಕಿಂತ ಹೆಚ್ಚು 
ಕಠಿಣ ಧ್ವೇಯಸಾಧನೆಗಾಗಿ ಹೋರಾಡುತ್ತಿದ್ದ ಅಸಾಮಾನ್ಯ ಮನುಷ್ಯರಾಗಿದ್ದ ರೇ? 


ಒಪ್ಪಂದಕ್ಕೆ ಸಹಿ ಹಾಕಿದ ಆನತಿ ಕಾಲದಲ್ಲೇ ಗಾಂಧಿಯವರು, ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌ 
ಮತ್ತು ತಮ್ಮ ನಡುವೆ “ಅಷ್ಟೊಂದು ಸಮಾನ ಅಂಶಗಳಿದ್ದುದಕ್ಕೆ' ತಮಗೆ "ಆಶ್ಚರ್ಯ, 
ಮಹದಾಶ್ಚರ್ಯ 'ವಾಯಿತೆಂದು ಹೇಳಿದರು. ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌ ನೀವೇನಾದರೂ ಇಡಿಯಾಗಿ 
ನಿಮ್ಮ ವರ್ಗಗಳ ಕಲ್ಯಾಣಕ್ಕಾಗಿ ತೊಡಗಿಕೊಂಡರೆ ನೀವೇ ನಮ್ಮ ನಾಯಕರಾಗುವಿರಿ' 
ತ: ಗಾಂಧಿಗೆ ಜು (ಪ್ಯಾರೇಲಾಲ್‌ 1932, 59). 

ಗಾಂಧಿಯನ್ನು "ಮೋಹನ್‌ ಎಂದು ಕರೆಯುತ್ತಿದ್ದ ಮತ್ತು ಗಾಂಧಿಯಿಂದ "ಚಾರ್ಲಿ" 
ಎಂದು ಕರೆಸಿಕೊಳ್ಳುತ್ತಿದ್ದ ಗಾಂಧಿಯ ಆಪ್ತ ಬ್ರಿಟಿಷ್‌ ಸ್ನೇಹಿತ ಚಾರ್ಲ್ಸ್‌ ಆಂಡ್ರ್ಯೂಸ್‌ 
ಕೂಡ ಅದೇ ಸಲಹೆ ನೀಡಿದ್ದರು. ಅಸ್ಪಶ್ಯತೆ ಆಚರಿಸುವ ಭಾರತೀಯರು ಸ್ವರಾಜ್ಯಕ್ಕೆ 
'ಅರ್ಹರಲ್ಲ'ವೆಂದು ಗಾಂಧಿ “ಪದೇ ಪದೇ' ಹೇಳುತ್ತಿದ್ದುದನ್ನು ನೆನಪಿಸಿಕೊಂಡ 
ಆಂಡ್ಯೂಸ್‌, ಗಾಂಧಿ ಅಸ್ಪಶ್ಯ ಶ್ರತೆಯ ವಿರುದ್ದವೇ ತಮ್ಮಸಂಪೂರ್ಣ ಎಶ ಹರಿಸಬೇಕೆಂದೂ 
“ಇಬ್ಬಿಬ್ಬರು ಮಾಲೀಕರ ಸೇವೆಯಲ್ಲಿ' ತೊಡಗಬಾರದೆಂದೂ ಸೂಚಿಸಿದ್ದರು (ಗ್ರೇಸಿ 1989, 
159. 

ಆಂಡ್ರೂಸ್‌ ನೀಡಿದ ಈ ಮನಃಪೂರ್ವಕ ಸಲಹೆಯನ್ನು ಗಾಂಧಿಯವರು 
ನಿರಾಕರಿಸಿದ್ದಕ್ಕೆ ನೀಡಿದ ಕಾರಣಗಳನ್ನು ಈ ಕೆಳಗಿನ ಪತ್ರದಲ್ಲಿ ಇಸು ನೋಡಬಹ್ರುದು. 


ಆ೦ಡ್ರೂಸ್‌ಗೆ, 15 ಜೂನ್‌ 1933: 
ನನ್ನ ಪ್ರೀತಿಯ ಚಾರ್ಲಿ, 


ಅಸ ಸ ಶೃತೆ ಕುರಿತ ನಿಮ್ಮ ಮಹತ್ವದ ವಾದದ ಬಗ್ಗೆ... ನನ್ನ ಜೀವನ 
ವೊಂದು `ಶಿಎಿಭಾಜ್ಯ ಅಖಂಡ ಚೀತನ. ಅದು "ಹತ್ತು ಪ 
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ವಿಭಾಗಗಳಾಗಿ ಸ೦ಯೋಜನೆಗೊಂಡಿಲ್ಲ. ಸತ್ಯಾಗ್ರಹ, ಅಸಹಕಾರ, 
ಅಸ್ಪ] ಶೃತೆ, (ಮತ್ತು ಹಿಂದೂ-ಮುಸ್ಲಿಂ ಏಕತೆ. ಇವೆಲ್ಲವೂ ಒಂದರಿದ 
ಇನ್ನೊ ೦ದನ್ನು ಬೇರ್ಪಡಿಸಲಾಗದ- ಒಂದೇ ಇಡಿತನದ ಭಾಗ 


ನನ್ನ ಜೀವನದ ಒ೦ದು ಕಾಲದಲ್ಲಿ ಯಾವುದೋ ಒಂದು ಅಂಶಕ್ಕೆ 
ಒತ್ತು ಕಾಣಬಹುದು, ಮತ್ತೊಂದು ಕಾಲಘಟ್ಟದಲ್ಲಿ ಬೇರೊಂದು. ಅದು 
ಪಿಯಾನೊ ವಾದಕನೊಬ್ಬ ಒಮ್ಮೆ ಒ೦ದು ಸ್ವರ ಮತ್ತೊಮ್ಮೆ ಮತ್ತೊಂದು 
ಸ್ಪರ ನುಡಿಸಿದಂತೆ. ಆದರೆ ಅವೆಲ್ಲವೂ ಒಂದಕ್ಕೊಂದು ಸಂಬಂಧಪಟ್ಟವೇ... 

“ಈಗ ನಾಗರಿಕ ಅಸಹಕಾರಕ್ಕೂ ಅಥವಾ ಸ್ವರಾಜ್ಯಕ್ಕೂ ಮತ್ತು 
ನನಗೂ ಯಾವ ಸಂಬಂಧವೂ ಇಲ್ಲ! ಎ೦ದು ಹೇಳುವುದು ನನ್ನಿಂದ 
ಸಾಧ್ಯವೇ ಇಲ್ಲ. ಅಷ್ಟೇ ಅಲ್ಲ... ಸ್ವರಾಜ್ಯವಿಲ್ಲದೆ... ಅಸ್ಪಶ್ವತೆಯ ಸಂಪೂರ್ಣ 
ಮತ್ತು ಅಂತಿಮ ಮೂಲೋತ್ಪಾಟನೆ ಸಾಧ್ಯವೂ ಇಲ್ಲ 


“eee 


(ಸಮಗ ಕೃತಿಗಳು 5೨: 196- 9; ಒತ್ತು ಲೇಖಕರದು). 


ಗಾಂಧಿ ಸೆರೆವಾಸಿಯಾಗಿದ್ದರೂ. ಜೈ ಲಿನಿಂದಲೇ ತಮ್ಮ ಹರಿಜನ್‌ ಪತ್ರಿಕೆಯನ್ನು 
ಹೊರತರಲು ಅವರಿಗೆ ಸಾಮ್ರಾಜ್ಯ ತ ಕೊಟ್ಟಿತ್ತು. ಪತ್ರಿಕೆಯ ಮೂಲಕವೇ ತಮ್ಮ 
ಆಂದೋಲನ ಮುಂದುವರೆಸ ಬಹುದೆಂಬುದು ಗಾಂಧಿ ಆಶಯವಾಗಿತ್ತು. 

1933ರ ಫೆಬ್ರವರಿ 1 ರ ಸಂಚಿಕೆಯಲ್ಲಿ ಅವರು “ಹರಿಜನ' ಎಂಬ ಶಬ್ದದ 
ಆಯ್ಕೆಯನ್ನು ವಿವರಿಸಿದರು. ಅಸ್ಪೃಶ್ಯ ಎನಿಸಿಕೊಂಡವರನ್ನು “ಹರಿಜನ'- ಅಂದರೆ 
ದೇವರ ಮಕ್ಕಳು- ಎಂಬ ಹೆಸರಿನಿಂದ ಸಂಬೋಧಿಸಬಪುದೆಂದು ನವಜೀವನ ಪತ್ರಿಕೆಯ 
(ಈ ಪತ್ರಿಕೆಯನ್ನು ಸಾಮ್ರಾಜ್ಯವು 1932ರಲ್ಲಿ ನಿಷೇಧಿಸಿತ್ತು) ಒಬ್ಬ ಅಸ್ಪಶ್ಯ ಓದುಗ 
ಸೂಚಿಸಿದ್ದರು. 

"ದೇವರು ಎಲ್ಲರಿಗೂ ಮೇಲಿನವನಾಗಿ ಎಲ್ಲ ದೀನದಲಿತರ ರಕ್ಷಕನಾದ್ದ ರಿಂದ, 
ಮತ್ತು ಹರಿಜನರಿಗಿಂತ ದೀನರು ಇನ್ನಾರೂ ಇಲ್ಲವಾದ್ದ ರಿಂದ, ಹರಿಜನ ಎಂಬ ಪದ 
ಅತ್ಯಂತ ಸಮಂಜಸವಾಗಿದೆ' ಎಂಬುದು ಗಾಂಧಿ ನಿಲುವಾಗಿತ್ತು “ಸವರ್ಣೀಯ ಹಿಂದೂ 
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ಗಳು ತಮ್ಮತಪ್ಪನ್ನು ಅರಿತುಕೊಂಡು ಬದಲಾದಾಗ ಅವರೂ ಹರಿಜನರೆಂಬ ಸಂಬೋಧನೆಗೆ 
ಯೋಗ್ಯರಾಗುತ್ತಾರೆ' ಎಂದರು ಗಾಂಧಿ (ಸಮಗ್ರ ಕೃತಿಗಳು 53: 266-7). 

ಬಾಯಲ್ಲಿ ಏನೇ ಹೇಳಿಕೊಂಡರೂ, ಸವರ್ಣೀಯರಲ್ಲಿ ಅನೇಕರು ದಲಿತರನ್ನು 
ತುಚ್ಛ ತರಿಸುತ್ತಿದ್ದಾರೆ ಎಂಬುದನ್ನು ಅರಿಯಬೇಕು ಎಂದು ಗಾಂಧಿ ಹೇಳಿದರು. ತಮ್ಮ 
ಹೊಸ ಪತ್ರಿಕೆಯಲ್ಲಿ ಅವರು 1933ರ ಫೆಬ್ರವರಿ 25ರಂದು ಬರೆದರು: 


ಒಂದು ದೊಡ್ಡ ಸಮೂಹವನ್ನು ದೂರದ ಜಾಗಗಳಿಗೆ ಗಡೀಪಾರು 
ಮಾಡುವುದು, ಅವರ ಸರ್ಶ, ಸಾಮೀಪ್ಪ ಮತ್ತು ನೋಟವನ್ನು ಮೈಲಿಗೆ 
ಅಂದುಕೊಳ್ಳುವುದು, ಉಳಿಕೆ ಆಹಾರವನ್ನು ಅವರ ಕಡೆ ಬ್ರ 
ಸಾರ್ವಜನಿಕ ರಸ್ತೆಗಳಲ್ಲಿ, ಕೆಲವಾರು ಸಂಸ್ಥೆಗಳಲ್ಲಿ, ದೇವಸ್ಥಾನಗಳಲ್ಲಿ 
ಅವರಿಗೆ ಪ್ರವೇಶ ನಿರಾಕರಿಸುವುದು- ಇದೆಲ್ಲ. ತುಚ್ಛ ಕರಣ ಅಲ್ಲವಾದರೆ. 
ಆ ಪದದ ಅರ್ಥವೇ ನನಗೆ ಗೊತ್ತಿಲ್ಲ (ಸಮಗ ಕೃ ಕ ತಿಗಳು 53: 405). 


x 


ಪುಣೆ ಒಪ್ಪಂದದ ಸಮಯದಲ್ಲಿ ಗಾಂಧಿ ಬಗ್ಗೆ ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌ರಲ್ಲ ಚಿಗುರಿದ 
ಹೃತೂರ್ವಕತೆಯನ್ನು ರಾಯ್‌ ಗುರುತಿಸುತ್ತಾರಾದರೂ, ಕೂಡಲೇ ಅವರು ಹೇಳುವುದು: 


ಆಮೇಲೆ ತಮ್ಮ ಮೈ ಮರೆವಿನಿಂದ ಎಚ್ಚೆತ್ತ ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌ ಬರೆದಿದ್ದು; 
"ಆ ಉಪವಾಸದಲ್ಲಿ ಉದಾತ್ತವಾದುದು ಏನೂ ಇರಲಿಲ್ಲ. ಅದೊಂದು 
ಅಸಹ್ಯಕರ ಗಲೀಜು ಕೃತ್ಯ' (126). 


ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌ ಈ ಕಠೋರ ನುಡಿಗಳನ್ನು ಬಳಸಿದ್ದು ನಿಜ. ಆದರೆ ಯಾವಾಗ? 
ಗಾಂಧಿ ಉಪವಾಸದ ಮೈ ಮರೆವಿನಿಂದ ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌ ಎಚ್ಚಿತ್ತುಕೊ೦ಡಾಗ ಎಂದು 
ರಾಯ್‌ ಹೇಳುತ್ತಾರೆ. ಹಾಗಾದರೆ, ಗಾ೦ಧಿ ಬಗ್ಗೆ ಯಾವ ಪೂಜ್ಯ ಭಾವವೂ ಇರದಿದ್ದ 
ಎದುರಾಳಿ ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌ಗೆ, ಗಾಂಧಿಯ “ಒತ್ತಡ'ದಿ೦ಂದ ಪಾರಾಗಲು ಎಷ್ಟು ದಿನ 
ಬೇಕಾಗಿದ್ದಿ ತು? ಏಳು ದಿನ? ಏಳು ತಿಂಗಳು? 

ರಾಯ್‌, ದಿನಾಂಕವನ್ನು ಮುಚ್ಚಿಟ್ಟು ಉಲ್ಲೇಖಿಸಿರುವ ಈ ಮಾತುಗಳನ್ನು 
ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌ ಬರೆದಿದ್ದು 1945ರ ಬೇಸಿಗೆಯಲ್ಲಿ- ಉಪವಾಸ ಮತ್ತು ಒಪ್ಪಂದದ ಪೂರ್ಣ 
ಹದಿಮೂರು ವರ್ಷಗಳ ನಂತರ- “ಗಾಂಧಿ ಮತು ಕಾಂಗೆಸ್‌ ಅಸ್ಪ] ರಿಗೆ ಮಾಡಿದ್ದೇನು? 
ಎ೦ಬ ತಲೆಬರಹದಲ್ಲಿ ಅವರು ಬರೆದ ಭಾವಾವಿಷ್ಟ ಪೊತ್ತಗೆಯಿಲ್ಲಿ, 
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ತಮ್ಮ ಈ ಉಗ್ರ ಪಠ್ಯದಲ್ಲಿ ಅ೦ಬೇಡ್ಕರ್‌, ಗಾಂಧಿಯ ಉಪವಾಸ ಮತ್ತು ಪುಣೆ 
ಒಪ್ಪಂದವನ್ನು ಸಾಧಿಸಿದ ವಿಧಾನದ ಮೇಲೇನೋ ವಾಗ್ದಾಳಿ ನಡೆಸುತ್ತಾರೆ; "ಆದರೆ 
ನಮಗೆ ಸಷ್ಟವಿರಬೇಕು. ಈ ದಾಳಿ- ಆ ಒಪ್ಪಂದದ ಕರಾರುಗಳ ವಿರುದ್ಧ: ಶಲ, 

— ನೋಡಿದರೆ ತಮ್ಮ 1945ರ ಪಠ್ಯದಲ್ಲಿ, ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌, ಪುಣೆ ಒಪ್ಪಂದ 
ತಮಗೆ ಸಂದ ವಿಜಯವೆಂದೇ ಅಲ್ಲಲ್ಲಿ ಹೇಳಿಕೊಳ್ಳುತ್ತಾರೆ. ಅದಕ್ಕೇ ಅವರು ಬರೆಯುವುದು, 
“ಉಪವಾಸ ವಿಫಲವಾಗಿ, ಗಾಂಧಿಯವರು ಅಸ್ಪಶ್ಯ ಶ್ತರ ರಾಜಕೀಯ ಹಕ್ಕೊತ್ತಾಯಗಳನ್ನು 
ಮನ್ನಿಸಿದ- ಪುಣೆ ಒಪ್ಪಂದ ಎಂದು ಕರೆಯಲಾಗುವ- ಈ ಒಪ್ಪಂದಕ್ಕೆ" ಸಹಿ ಮಂ: 
En ಸಂದರ್ಭ ಬಂದಾಗ. ಅಸ ಸ್ಪಶ್ಯರ ಹಕ್ಕುಗಳು ಯಾವ ಉಪಯೋಗಕ್ಕೂ ಧ್ಯ 
ರೀತಿಯಲ್ಲಿ ಚುನಾವಣೆಗಳಲ್ಲಿ ಅಕ್ರಮಗಳನ್ನು ಎಸಗಲು ಕಾಂಗ್ರೆಸನ್ನು ಉತ್ತೇಜಿಸು 
ಮೂಲಕ, ಗಾಂಧಿ ತಮ್ಮ ಸೇಡು ತೀರಿಸಿಕೊಂಡರು. (ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌ 1945. ಮ 

ಉಪವಾಸನಿರತ ಗಾಂದಿಯ ಎದುರು ದೃಢವಾಗಿ ನಿಲ್ಲುವ ENS ಅವಕಾಶವೂ 
ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌ಗೆ ಇರಲಿಲ್ಲ ಎನ್ನುತ್ತಾರೆ ರಾಯ್‌. ಕೆಲವೇ ಪುಟಗಳ ನ೦ತರ ಆಕೆ "ಪುಣೆ 
ಒಪುಂದದ ವೈಫಲ್ಕ' ಎ೦ಬ ಮಾತಾಡುತ್ತಾರೆ (137). ಆದರೂ, ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌ ತಮ್ಮ 
1945ರ ಈ ಪಕ್ಷುಬ್ಬ ಪಠ್ಯ ದಲ್ಲಿ ಎಲ್ಲಿಯೂ ಒಪುಂದದ ಕರಾರುಗಳನ್ನು ಟೀಕಿಸುವುದಿಲ್ಲ. 
ಅಷ್ಟೇ ಅಲ್ಲ, ಆ ಆ ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲ ಅಥವಾ ನಂತರ EE ನನಗೆ ತಿಳಿದ 
ಮಟ್ಟಗೆ- ಆ ಒಪ್ಪಂದವನ್ನು ರದ್ದುಗೊಳಿಸಲು ಅಥವಾ ಬದಲಾಯಿಸಲು ಯತ್ನಿಸಲೂ 
ಇಲ್ಲ. ಈ ಒಪ್ಪಂದವನ್ನು "ವೈಫಲ್ಯ' "ಎಂದುಕೊಳ್ಳುವ ಬದಲು, ಅವರು ಅದನ್ನು ದಲಿತರೂ 
ಸೇರಿದಂತೆ ಎಲ್ಲರಿಗೂ ರ PE ಕಂಡರು 
ಎನಿಸುತ್ತದೆ. 

1945ರ ಈ ಪಠ್ಯವನ್ನು ಬರೆದ ಎರಡೇ ವರ್ಷಗಳ ನಂತರ, ಅವರು ಇದೇ 
ಒಪ್ಪಂದವನ್ನು ಹಡ ಸಂವಿಧಾನಕ್ಕೆ ಕಾನೂನು ರೂಪ ಕೊಡುವ ಪಕ್ರಿಯೆಗೆ 
ಚಾಲನೆ ನೀಡಿದರು. ಇಂದು ನೋಡಿದರೆ, ಆ ಒಪ್ಪಂದ ಮಹಾ ಮುತ್ತದ್ದಿತನದ ತೀರ್ಮಾನ 
ವಾಗಿಯೇ ಎದ್ದು ಕಾಣುತ್ತದೆ. 

ಇನ್ನು ಸ೦ಪದಾಯವಾದಿ ಹಿಂದೂಗಳು ಸಹ, ಗಾಂಧಿಯವರ 1932ರ ಉಪವಾಸ 
ವನ್ನು ತಮ್ಮ ಜೀತ ಹೇರಿದ ಒತ್ತಡವಾಗಿ ಭಾವಿಸಿ, ತತ್ತಲವಾದ ಒಪ್ಪಂದಕ್ಕೆ ಪ್ರತಿರೋಧ 
ಒಡ್ಡಿದ್ದನ್ನು- “ರಾಯ್‌ ಒಪ್ಪಿಕೊಳ್ಳುವುದಿಲ್ಲವಾದರೂ- ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌ ಮಾತ್ರ (ತಮ್ಮ 1945ರ 
ಪಠ ದಲ್ಲಿ ದಾಖಲಿಸುತ್ತಾರೆ. ತಾವು ತೋರಿದ ರಿಯಾಯ್ಕಿಗಳಿಂದಾಗಿ "ಅಸ್ಪ ಶ್ವರು 
ದುಃ ಹತರಾದರು" ಎಂದು ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌ ಬರೆದರೂ 

ಅವರು ಹೇಳುವುದು: 
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ಸವರ್ಣೀಯ ಹಿಂದೂಗಳಿಗೆ (ಒಪ್ಪಂದವನ್ನು) ವಿರೋಧಿಸುವ 
ಧೈರ್ಯ ಇರಲಿಲ್ಲವಾದರೂ, ಅದನ್ನು ಅವರು ಖಡಾಖಂಡಿತವಾಗಿ 
ದ್ರೇಷಿಸಿದ್ದಂತೂ ನಿಜ (ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌ 1945, 90- 91). 


ಈ ಒಪುಂದ ಹಾಗೂ ಉಪವಾಸಕ್ಕೆ ಕಂದಾಚಾರಿಗಳ ಪ್ರತಿರೋಧದ ಫಲವಾಗಿ 
1934ರಲ್ಲಿ ಗಾಂಧಿ ಹತ್ಯೆಯ ಎರಡು ಪ್ರಯತ್ನಗಳು ನಡೆದವು- ಒಂದು ಬಿಹಾರದ 
ಜಸಿಧಿಯಲ್ಲಿ, ಮತ್ತೊಂದು ಪುಣೆಯಲ್ಲಿ. ಅಷ್ಟಾದರೂ ಸಂಪ್ರದಾಯವಾದಿಗಳು ತಮ್ಮ 
ನೆಲೆ ಕಳೆದುಕೊಳ್ಳುತ್ತಿದ್ದಾರೆ ಎಂದೇ ಗಾಂಧಿ ಭಾವಿಸಿದರು. ಅವರು ನೆಹರೂಗೆ (15 
ಫೆಬ್ರವರಿ 1933) ಬರೆದದ್ದು, 

ಸನಾತನಿಗಳ ವಿರುದ್ಧ ಹೋರಾಟ ಬರಬರುತ್ತಾ ಹೆಚ್ಚು ಹಚ್ಚು 
ಕಪ್ಪಕರವಾಗುತ್ತಿದ್ದರೂ, ಆಸಕ್ತಿದಾಯಕ ರೂಪವನ್ನೂ ಪಡೆಯುತ್ತಿದೆ... 

ಅವರು ನನ್ನತ್ತ ತೂರಿಬಿಡುತ್ತಿರುವ ಬೈ ಗುಳಗಳು ಅದ್ದು ತವಾಗಿ ಉಲ್ಲಾಸ 

2೪2). ನಾನು ಈ ಜಗತಿನಲ್ಲಿ ಅತ್ಯಂತ "ಕೆಟ್ಟದು ಹಾಗೂ 

ಭ್ರಷ್ಟವಾದ ಎಲ್ಲದರ ಮೊತ್ತವಾಗಿಬಿಟ್ಟಿದ್ದೇನೆ. ಆದರೆ, ಈ ಬಿರುಗಾಳಿ 

ಕ್ಷೇಣಿಸುವುದು ಖಂಡಿತ... ಇದು ಬೆಂಕಿಯ ಸುತ್ತ ಪತಂಗದ ಮೃತ್ಯನರ್ತನ 

(ಸಮಗ ಕೃತಿಗಳು ೨೨: 309 -10). 


ಕೆಲವು ಸನಾತನಿಗಳು ("ಡಾಕ್ಟರ್‌ ಮತ್ತು ಸ೦ತ' ಪುಸ್ತಕವನ್ನು ಗುರುತಿಸಿ ಹೇಳದೆ 
ಇದ್ದರೂ) 1934ರಲ್ಲಿ ಗಾಂಧಿಯವರನ್ನು ಕೊಲ್ಲಲು ಯತ್ನಿಸಿದ್ದರಲ್ಲಿ ಯಾವ ಆಶ್ಚರ್ಯವೂ 
ಇಲ್ಲ. 


೧೧೨ 


1936ರಲ್ಲ ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌ರ ಜಾತಿವಿನಾಶ ಭಾಷಣವೇ ನಿಮಿತ್ತವಾಗಿ ಜಾತಿ, ವರ್ಣ 
ಮತ್ತು ಕುಲಕಸುಬುಗಳಿಗೆ ಸಂಬಂಧಿಸಿದಂತೆ ಗಾಂಧಿ ಮತ್ತು ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌ ನಡುವೆ 
ನಡೆದ ವಾಗ್ದಾದದಲ್ಲಿ, ನಿಚ್ಚಳ ಜಯಶಾಲಿಯಾಗಿ ಹೊರಹೊಮ್ಮಿದವರು ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌. 

1936ರ ಈ ವಾಗ್ವಾದಕ್ಕೆ ಕೆಲವು ತಿಂಗಳ ಮುಂಚೆಯಷ್ಟೇ ಗಾಂಧಿ [ಜಾತ್ರ 
ಬಹಿರಂಗ ಸಮರ್ಥನೆಯನ್ನು ನಿಲ್ಲಿಸಿದ್ದರು. “ಜಾತಿ ತೊಲಗಲೇಬೇಕು'- ಅವರು 1935ರ 
ನವೆಂಬರ್‌ 16ರಂದು ತಮ್ಮ ಹರಿಜನ್‌ ಪತ್ರಿಕೆಯಲ್ಲಿ ಬರೆದ ಲೇಖನದ ತಲೆಬರಹ. 
ಅದರಲ್ಲೇ ಅವರು "ಜನಾಭಿಪ್ರಾಯ, (ಜಾತಿಯನು ) ಎಷ್ಟು ಬೇಗ ತೊಲಗಿಸಿದರೆ ಅಷ್ಟೂ 
ಒಳ್ಳೆಯದು' ಎಂದು ಬರೆದಿದ್ದರು (ಸಮಗ್ರ ಕೃತಿಗಳು 62: 1213 2). 
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1935ಕ್ಕೆ ಮುಂಚೆ ಗಾಂಧಿ, ಜಾತಿ ತನ್ನ "ಆದರ್ಶ ರೂಪದಲ್ಲಿ ಸಮರ್ಥನೆಗೆ 
ಅರ್ಹವೆಂದು rok ಹೇಳಿದ್ದುಂಟು. ಜೊತೆಗೇ ಅವರು ಆ “ಆದರ್ಶ'- ಆಚರಣೆಯಲ್ಲಿ 
ಎ೦ದೂ ಇರಲಿಲ್ಲವೆಂದೂ, ಮೇಲು- ಕೀಳಿನ ಕಲ್ಪನೆಯೇ ಸಂಪೂರ್ಣ ತಪ್ಪು ಎಂದೂ 
ಹೇಳುತ್ತಿದ್ದರು. ಜಾತಿಪದ್ಧತಿಯ ಈ ಮೇಲೋ ೀಟದ ಸಮರ್ಥನೆ, ಸವರ್ಣೀಯ 
ಹಿಂದೂಗಳಿಗೆ ನುಂಗಲು" ಗಾಂಧಿ ನೀಡುತ್ತಿದ್ದ. ಕಹಿ ಗುಳಿಗೆಗಳಿಗೆ ಸವರಿದ ಸ ಸಕ್ಕರೆ 
ಲೇಪನವಾಗಿತ್ತು. 

ಅಂಬೇಡ್ಕರರೊಂದಿಗಿನ 1936ರ ವಾಗ್ದಾದದಲ್ಲಿ ಗಾಂಧಿ ಜಾತಿಯನ್ನು ತಿರಸ್ಕರಿಸುವ 
ತಮ್ಮ ನಿಲುವನ್ನು ಪುನರುಚ್ಚರಿಸಿದರು. "ಆಧಾ ತಿಕ 'ಮತು ರಾಷ್ಟ್ರೀಯ ಬೆಳವಣಿಗೆ ಈ 
ಎರಡಕ್ಕೂ ಸ ಹಾನಿಕರ” ಎ೦ದಿದ್ದಪ್ಟೇ ಅಲ್ಲ, ಇದುವರೆಗೆ ತಾವು ಮಾಡಲು 
ಹಿಂಜರಿದಿದ್ದನ್ನು ಆಗ ಮಾಡಿಯೂಬಿಟರು. ಅಂದರೆ ಅಂತರ್‌ ಭೋಜನ ಮತ್ತು 
ಅ೦ತರ್‌ಜಾತಿ ವಿವಾಹಕ್ಕೆ ತಮ್ಮ ಸಮ್ಮತಿಯನ್ನು ಈಗ ಬಹಿರಂಗವಾಗಿ ಘೋಷಿಸಿದರು 
(ಅ೦ಬೇಡ್ಕರ್‌ 2014, 326). 

ಅಷ್ಟಾದರೂ, “ವರ್ಣ'ವು ಜಾತಿಗಿ೦ತ ಭಿನ್ನವೆ೦ದು ಹೇಳಿ, ವರ್ಣ ಸೂಚಿಸುವ 
ಕುಲಕಸುಬುಗಳು ಸಾಮರಸ್ಯ ಮತ್ತು ಸುವ್ಯವಸ್ಥೆಯನ್ನು ಸಾಧಿಸಬಲ್ಲವು ಎಂದು 
ವಾದಿಸಿದರು. ಆದರೆ, ಶುದ್ಧ ವರ್ಣವು ವಸ್ಥೆ ಯನ್ನು. ಸ್ಥಾಪಿ ಸುವುದು "ಸಕ್ಕರೆ ಚೀಲವನ್ನು 
ಇರುವೆ ಎತ್ತಲು ಯತ್ನಿ ಸಿದಂತೆ' ಅಥವಾ "ಡೇಮ್‌ ಪಾರ್ಕಿಂಗ್‌ಟನ್‌, ಅಟ್ಲಾಂಟಿಕ್‌ 
ಸಾಗರವನ್ನು ಪೊರಿಕೆಯಿಂದ ಹಿ೦ದೆ ತಳ್ಳಿದಂತೆ' ಎಂದೂ ಹೇಳಿದರು. ಅಂದರೆ ವರ್ಣ 
ವ್ಯವಸ್ಥೆಯೇ ಅಸಾಧ್ಯ ಎಂಬುದು ಅವರ ಇಂಗಿತವಾಗಿತ್ತು. 

ವರ್ಣದ ಈ ಮೇಲ್ನೋಟದ ಸಮರ್ಥನೆಯನ್ನು ಗ್ರಹಿಸುವುದು ಸುಲಭವೂ 
ಅಲ್ಲ, ಒಪ್ಪುವಂಥದೂ ಅಲ್ಲ. ಅದಕ್ಕೇ ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌ ಸುಲಭವಾಗಿ ಅದರ ಹುಳುಕುಗಳನ್ನು 
ಎತಿ ತೋರಿದರು. 

ಧೆ ಇದು ಈ ವಾಗ್ದಾದವನ್ನು ನಾವು ಇಂದು ಅಥೈ ೯ಸುವ ಪರಿ. ಆದರೆ 1936ರಲ್ಲಿ 

ಅಂಬೇಡ್ಕರರ ಬತತ ಅನೇಕರು ಎತ್ತಿಕೊಂಡಿದ್ದು- ಸಮಸ್ತ ಓಂದೂಗಳಿಗೆ 
ಅವರು ನೀಡಿದ ಈ ನಿಸ್ಸಂದಿಗ್ಹ ಹೇಳಿಕೆ: "ಕ್ಷಮಿಸಿ, ನಾನು ನಿಮ್ಮೊಡನಿರಲಾರೆ... ನಾನು 
ನಿಮ್ಮ ಕಕ್ಷೆಯನ್ನು ತೊರೆದು ಹೋಗುತ್ತಿದ್ದೇನೆ” (ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌ 2014. 317). 1936ರ 
ಇದೇ ಮಾಗ್ದಾದದಿಂದ ಜನ ಗ್ರಹಿಸಿದ ಮತ್ತೂ ಒಂದು ಸಹಗ ಕಿ- ಗಾಂಧಿ ಮಾಡಿದ 
ಬರದೂಧರ್ಮದ ಸಮರ್ಥನೆ; ಮತ್ತು ಹಿಂದೂ ಧರ್ಮದ ಕೆಲವು ಪ್ರತಿಪಾದಕರ' 
ವಿರುದ್ಧ ನ್ಯಾಯವಾಗಿಯೇ ತೋರಬೇಕಾದ "ಜಿಗುಪ್ಲೆ'ಯನ್ನು ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌ ಇಡಿಯಾಗಿ 
ಓಂದೂಧರ್ಮದೆಡೆಗೆ “ವರ್ಗಾಯಿಸಿದರೆಂದು" ಸ್‌ ವ್ಯಕ್ತಪಡಿಸಿದ ವಿಷಾದ 
(ಅ೦ಬೇಡ್ಕರ್‌ 2014, 322). 
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ಲ 


ಗಾಂಧಿ ನಿಧನದ ಎಂಟು ವರ್ಷಗಳ ತರುವಾಯ ನೆಹರೂ ಐರೋಪ್ಯ ಪತ್ರಕರ್ತ 
ಟೈಬೊರ್‌ ಮೆಂಡೆಯವರಿಗೆ ಹೇಳಿದ್ದು: 


ನಾನು (ಗಾಂಧಿಯವರನ್ನು) ಮತ್ತೆ ಮತ್ತೆ ಕೇಳಿದೆ: ನೀವು ಜಾತಿ 
ವ್ಯವಸ್ಥೆಯ ಮೇಲೇಕೆ ನೇರ ದಾಳಿ ನಡೆಸುವುದಿಲ್ಲ ಅದಕ್ಕೆ ಅವರು 
ಹೇಳಿದರು, "ನಾನು ಅಸ ಸ್ಪಶ್ಯ ತೆಯ ವಿರುದ್ದ ಹೋರಾಡುವ TE 
ಅದನ್ನು (ಜಾತಿಯನ್ನು) ಶಿಥಿಲಗೊಳಿಸುತ್ತಿದ್ದೇನೆ'. . (ಗಾಂಧಿಯವರ) 
ಪ್ರತಿಭೆ ಶತ ವಿನ ಅತ್ಯಂತ ದುರ್ಬಲ ಅಂಶವನ್ನು ಪತ್ತೆ ಮಾಡಿ, ಅವನ 
ಮುಖ ಮೋರೆಯನ್ನು ಭಗ ಗೊಳಿಸುವುದಾಗಿತ್ತು (ಮಂಡೆ 1958ರಲ್ಲಿ 
ಉದ ತ). 


ಜಾತಿವ್ಯವಸ್ಥೆ ಸಯ ವಿರುದ್ದ ದಾಳಿ ಮಾಡುವ ಮೂಲಕವೇ ತಮ್ಮ ಹೋರಾಟ 
ವನ್ನೇನಾದರೂ 'ಅರಂಭಿಸಿದಿದ್ದರೆ. ಆಗ ಒಮ್ಮಿಂದೊಮ್ಮೆಲೇ ಎಲ್ಲ ಸ೦ಪ್ರದಾಯಶರಣರೂ 
ಒಗ್ಗ ;ಟ್ರಾಗಿಬಿಡುತ್ತಿದ್ದರು ಎಂಬುದನ್ನು ಗಹಿಸಿದ ಗಾಂಧಿ, ಯಾರೊಬ್ಬರೂ ಸಮರ್ಥಿಸಿ 
ಕೊಳ್ಳಲಾಗದ ಕೇಡನ್ನು (ಅಸ್ಪಶ್ಯತೆ) ಹಕ್ಕಿ ತೆಗೆದು ಅದರ ವಿರುದ್ಧ ಯುದ್ಧ ಸಾರಿದರು. 
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1937ರ ಚುನಾವಣೆಗಳಲ್ಲಿ, ಭಾರತದ ಹೆಚ್ಚಿನ ಹಿಂದೂಗಳು ಕಾಂಗ್ರೆಸ್ಸಿಗೆ ಮತ 
ಚಲಾಯಿಸಿದರು; ಗಾ೦ಂಧಿಯವರಿಂದ ಹಾಗೂ ಅನೇಕ ಭಾರತೀಯರಿಂದ ಹರಿಜನರೆಂದು 
ಕರೆಸಿಕೊ೦ಡವರಲ್ಲಿ ಕೂಡ ಹೆಚ್ಚಿನ ಜನರು ಕಾಂಗೆಸ್‌ಗೇ ಮತ ನೀಡಿದರು; ಅತಿ ಕಡಿಮೆ 
ಜನರು ಮಾತ್ರ ಆ ಚುನಾವಣೆಯಲ್ಲಿ ಅಂಬೇಡ್ಕರರ ಪಕ್ಷ ಬೆ೦ಬಲಿಸಿದರು. 

ಅಲ್ಲದೆ, ಕಾಂಗೆಸ್‌ 1937ರಲ್ಲಿ ರಚಿಸಿದ ಪ್ರತಿಯೊಂದು ಪ್ರಾಂತೀಯ ಸಂಪುಟದಲ್ಲೂ 
ಒಬ್ಬ ದಲಿತ ಮಂತ್ರಿ ಇರುತ್ತಿದ್ದರು. 1939ರ ಡಿಸೆಂಬರ್‌ ಹೊತ್ತಿಗೆ ಕಾಂಗೆಸ್‌ ಅಧಿಕಾರ 
ತ್ಯಜಿಸಿದಾಗ (ಯಾಕೆಂದರೆ 1939ರ ಸೆಪ್ಟೆಂಬರ್‌ ಹೊತ್ತಿಗೆ ಯೂರೋಪಿನಲ್ಲಿ ಆರಂಭವಾಗಿದ್ದ 
ಯುದ್ಧವು ಬ್ರಿಟಿಷ್‌ ಸಾಮ್ರಾಜ್ಯ ಮತ್ತು ಕಾಂಗೆಸ್‌ ನಡುವಣ ಕಂದಕವನ್ನು ಆಳವಾಗಿಸಿತ್ತು. 
ಈ ಮಂತ್ರಿಗಳು ದಲಿತರಿಗೆ ಹಕ್ಕುಗಳನ್ನು ಒದಗಿಸಿ ಕೊಡುವ ವಿಷಯದಲ್ಲಿ ಕೆಲವು 
ಸಾಧನೆಗಳನ್ನು ಮಾಡಿದ್ದರು. 1938ರಲ್ಲಿ ಜಾರಿಗೆ ತರಲಾದ ಕಾನೂನಿನ ಪ್ರಕಾರ, ನೌಕರಿ, 
ಬಾವಿಗಳು, ಸಾರ್ವಜನಿಕ ಉಪಯೋಗದ ಸ್ಥಳಗಳು, ರಸ್ತೆಗಳು ಮತ್ತು ಶಾಲಾ ಕಾಲೇಜು 
ಗಳಲ್ಲಿ ದಲಿತರ ವಿರುದ್ಧ ತಾರತಮ್ಯ ಮಾಡುವುದು ಅಪರಾಧವಾಗಿತ್ತು. 'ತಮ್ಮದೇವಸ್ಥಾ ನದ 
ಬಾಗಿಲು ತೆರೆಯಲು ಸಿದ್ಧರಿದ್ದ ಅಧಿಕಾರಿಗಳಿಗೆ ರಕ್ಷಣೆ ಕಲ್ಪಿಸುವ ಮತ್ತೊಂದು ಕಾನೂನಿನ 
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ಬಲದಿಂದ ದಲಿತರು ದಕ್ಷಿಣದ ಹಲವಾರು ಪ್ರಮುಖ ದೇವಾಲಯಗಳನ್ನು ಮೊಟ್ಟ 
ಮೊದಲ ಬಾರಿಗೆ ಪವೇಶಿಸಿದರು. ರಾಯ್‌ ಇಂಥ ವಿಷಯಗಳನ್ನು ತಮ್ಮ ಸಜ; 
ಮುಚ್ಚಿಡಲು ಬಯಸುತ್ತಾರೆ. 

ದೆಹಲಿಯ ಪೃಥ್ವಿರಾಜ್‌ ರಸ್ತೆಯಲ್ಲಿನ ತಮ್ಮ ಅಧಿಕೃತ ನಿವಾಸದಲ್ಲಿ ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌ 
ಬರೆದ 1945ರ ಪಠ್ಯದ ಉಗ್ರ ಭಾಷೆಗೆ ಹಿನ್ನೆಲೆ ಏನಿತ್ತು? ಎ೦ಬುದನ್ನು ನೋಡಬೇಕು. 

ಈ ಸಮಯದಲ್ಲಿ ಅವರು ವೈಸರಾಯ್‌ರ ನಿರ್ವಾಹಕ ಮಂಡಳಿಯ 
ಸದಸ್ಯರಾಗಿದ್ದರು. ಯುದ್ಧ ಇನ್ನೇನು ಮುಕ್ತಾಯದ ಹಂತಕ್ಕೆ ಬಂದಿತ್ತು. ಭಾರತವನ್ನು 
ಸಾಕಷ್ಟು ಅಲ್ಲಾಡಿಸಿದ್ದ ಚಲೇಜಾವ್‌ ಚಳವಳಿಯ ಅಂಗವಾಗಿ, ಮೂರು ವರ್ಷ ಕಾಲ 
ಸೆರೆಯಲ್ಲಿದ್ದ ಕಾಂಗೆಸ್‌ ನಾಯಕರು, ಇನ್ನೇನು ಬಿಡುಗಡೆ ಹೊ೦ದಲಿದ್ದರು. ಬ್ರಿಟಿಷರು 
ಭಾರತಕ್ಕೆ ಹೊಸದೊಂದು ರಾಜಕೀಯ ಕಾರ್ಯಕ್ರಮದ ಪ್ರಸ್ತಾವ ಮುಂದಿಡಲು 
ಸಜ್ಜಾಗಿದ್ದರು ಮತ್ತು ಇಷ್ಟರಲ್ಲೇ ದೇಶದ ಉದ್ದಗಲಕ್ಕೂ ಹೊಸ ಚುನಾವಣೆಗಳು ನಡೆಯ 
ಲಿದ್ದವು. 

ಮಂತ್ರಿಯೂ, ಉಜ್ವಲ ಚಿ೦ತಕರೂ ಆಗಿದ್ದ ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌ ಅವರಿಗೆ ಬ್ರಿಟಿಷರ 
ಯಾವುದೇ ಯೋಜನೆಯ ಮೇಲೆ ಪ್ರಭಾವ ಬೀರುವ ಆಶಯವಿತ್ತು ಅವರಿಗೆ 1937ರ 
ಚುನಾವಣಾ ಫಲಿತಾಂಶವನ್ನು ಮರೆಯಲಾಗಿರಲಿಲ್ಲ. ಯುದ್ಧದ ಕಾರಣದಿಂದಾಗಿ ಅದೇ 
ಕಡೆಯ ಚುನಾವಣೆಯಾಗಿತ್ತು. 1945- 46ರಲ್ಲಿ ತಮ್ಮ ಸಾಧನೆಯನ್ನು ಸುಧಾರಿಸಿ 
ಕೊಳ್ಳುವುದು ಅವರ ಉದ್ದೇಶವಾಗಿತ್ತು. 1937ರ ಫಲಿತಾಂಶದ ಬಳಿಕ "ಸಂಚಲನಕ್ಕೆ 
ಒಳಗಾಗಿದ್ದ ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌, 1945ರ ವ್ಯ "ಪ್ರಬಂಧದ ಮುಖಾಂತರ ಬ್ರಿಟಿಷ್‌ a 
ಹಾಗೂ ಭಾರತೀಯ ಮತದಾರರ ಮುಂದೆ ತಮ್ಮ ವಾದವನ್ನು ರಭಸದಿಂದ ಮಂಡಿಸಲು 
ಬಯಸಿದ್ದರು. 

ಆದರೂ, ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌ ಎಣಿಕೆ ಹುಸಿ ಹೋಯಿತು. 1945- 46ರ ಚುನಾವಣೆ 
ಸಹ, ದಲಿತರೂ ಸೇರಿದಂತೆ ಬಹುತೇಕ ಭಾರತೀಯ ಮತದಾರರ ಒಲವು ಕಾಂಗ್ರೆಸಿನ 
ಕಡೆಗೇ ಇದೆ ಎಂಬುದನ್ನು ದೃಢಪಡಿಸಿತು. ಕಾಂಗೆಸ್‌. 1937ರ ಚುನಾವಣೆಯಲ್ಲಿ 
ಪಡೆದುದಕ್ಕಿಂತಲೂ ಹೆಚ್ಚು Blo ಹಾಗೂ ದಲಿತರ ಮತಗಳನ್ನು ಪಡೆದು, ಇನ್ನೂ 
ಹೆಚ್ಚು ದಲಿತ ಸ್ಥಾನಗಳನ್ನು ಗೆದ್ದುಕೊಂಡಿತು. 

ದಲಿತೇತರರ ಜಾ ತಮ್ಮ ಸೋಲಿಗೆ ಕಾರಣರಾಗಬಲ್ಲರೆಂಬ ಸಂಗತಿಯಿಂದ 
ಅನೇಕ ದಲಿತ ಅಭ್ಯರ್ಥಿಗಳು ಸಹಜವಾಗಿಯೇ ಅಸಮಾಧಾನಗೊಂಡರು. ದುರದೃಷ್ಟ 
ವಶಾತ್‌, ಹಿಂದೂ ಸಂಹಿತೆ ಕಾಯ್ದೆಯ ಜಾರಿಯಲ್ಲಿ ಕಾಂಗ್ರೆಸಿನ ನಿಧಾನ ಗತಿಯಿಂದಾಗಿ 
ಭ್ರಮನಿರಸನಗೊಂಡ ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌, "ಮಂತ್ರಿಮಂಡಲಕ್ಕೆ ರಾಜೀನಾಮೆ ನೀಡಿದರು. 1952ರ 
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ಚುನಾವಣೆಯಲ್ಲಿ, ಹಾಗೂ 1954ರ ಉಪಚುನಾವಣೆಯಲ್ಲಿ ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌ ಕೂಡ 
ಅಸಮಾಧಾನಗೊಂಡರು. 

ಇದು ಅಸಹಜವಾದುದೇನಲ್ಲ. ಜಂಟಿ ಚುನಾವಣೆಯಲ್ಲಿ, ದಲಿತರೂ ಸೇರಿದಂತೆ 
ಎಲ್ಲ ಜಾತಿಗಳ ಒಳ್ಳೆಯವರೂ, ಕೆಲವು ಬಾರಿ, ತಮ್ಮ ಜಾತಿ ಹೊರಗಿನ ಮತದಾರರಿಂದ 
ಸೋಲು ಅನುಭವಿಸುವುದು ಅಥವಾ ಇನ್ನು ಕೆಲವು ಬಾರಿ "ಹೊರಗಿನ' ಮತಗಳಿಂದ 
ಗೆಲ್ಲುವುದು ಸಂಭವಿಸುತ್ತದೆ. 

ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌ ಪರಂಪರೆಯ ಬುನಾದಿ ಮೇಲೆ ಕಾನ್ಶಿರಾ೦ ಸ ಸ್ಥಾಪಿಸಿದ ಬಹುಜನ 
ಸಮಾಜ ಪಕ್ಷ ನಮ್ಮ ಅತಿ ದೊಡ್ಡ ರಾಜ್ಯವಾದ ಉತ್ತರ ಪ್ರದೇಶದಲ್ಲಿ ಒಂದಕ್ಕಿಂತ ಹೆಚ್ಚು 
ಬಾರಿ ಸರ್ಕಾರ ರಚಿಸಿದ್ದರೆ. ಅದಕ್ಕೆ ಪುಣೆ ಒಪ್ಪಂದ ಮತ್ತು ಜ೦ಟಿ ಮತಕ್ಷೇತ್ರಗಳೇ 
ಕಾರಣವೆಂದು ಹೇಳಬಕ್ರುದು. 

ರಾಯ್‌ ಚಿತ್ರಿಸುವಂತೆ, ಆ ಒಪ್ಪಂದ ಒಂದು ಪ್ರಮಾದ ಎಂದು ಒಪ್ಪುವುದು 
ಅಥವಾ ಪ್ರತ್ಯೇಕ ದಲಿತ-ಆದಿವಾಸಿ ಮತಕ್ಷೇತ್ರಗಳಿ೦ದ ಭಾರತಕ್ಕೆ ಅಥವಾ ದಲಿತ ಆದಿವಾಸಿ 
ಸಮುದಾಯಗಳಿಗೆ ಹೆಚ್ಚಿನ ಅನುಕೂಲ ಆಗುತ್ತಿತ್ತು ಎಂದು ವಾದಿಸುವುದು ಕಷ್ಟ 


x 


1920 ಮತ್ತು 30ರಲ್ಲಿ, ಬ್ರಿಟಿಷ್‌ ಆಡಳಿತದ ಪ್ರತಿ ಹಳ್ಳಿ-ನಗರಗಳಲ್ಲಿ ದಲಿತರು 
ಮತ್ತು ಸವರ್ಣೀಯ ಹಿಂದೂಗಳೇನಾದರೂ ಪರಸ್ಪರರೊಂದಿಗೆ ಭೀಕರ ಸಂಘರ್ಷದಲ್ಲಿ 
ತೊಡಗಿದ್ದರೆ, ಅದು ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯದ ಹಾದಿಯಲ್ಲಿ ದಾಟಲಾಗದ ತಡೆಗೋಡೆ ಆಗಿಬಿಡುತ್ತಿತ್ತು 
ಹಿಂದೂ-ಮುಸ್ಲಿಂ ವೆ ಮನಸ್ಸಿನಿಂದ ಸ ಸ್ಪ ;ಷಿಯಾದ ಅಡ್ಡಿ-ಆತಂಕಗಳಿಗಿ೦ತಲೂ ಅದೊಂದು 
ದೊಡ್ಡ ಅಡಚಣೆಯಾಗುತಿತು. ಇದನ್ನು ಗಾಂಧಿ ಮನಗಂಡಿದ್ದರು. ಜೊತೆಗೆ, ಭಾರತಕ್ಕೆ 
ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯ ವನ್ನು ನಿರಾಕರಿಸಲು ಸ ಸಾಮಾಜ್ಯಕ್ಕೆ ಅದೇ ಪ್ರಬಲ ನೆಪವಾಗುತಿತ್ತು; ಮತ್ತು 
ಇಡೀ ಜಗತ್ತು ಸ ಸಾಮಾಜ ದ ಸಮಜಾಯಿಷಿಯನ್ನೇ ಒಪ್ಪಿಕೊಳ್ಳುತ್ತಿತ್ತು. 

ಅಷ್ಟೇ ಅಲ್ಲದೆ, ಹಣ ಹಾಗೂ ಶಸ್ತಾಸ್ತಗಳ ದೃಷ್ಟಿಯಿಂದ ಸವರ್ಣೀಯ ಹಿಂದೂಗಳು 
ಇಂದಿಗಿಂತಲೂ ಹೆಚ್ಚು ಬಲಶಾಲಿಗಳಾಗಿದ್ದ ಆ ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿ, ಅಂಥದೊಂದು 
ಸಂಘರ್ಷವು ದಲಿತರನ್ನು ಸರ್ವನಾಶ ಮಾಡಿಬಿಡುತ್ತಿತ್ತೆಂದು ಗಾಂಧಿ ಭಾವಿಸಿದ್ದರು. 
ಹಾಗಾಗಿ, ಪ್ರತ್ಯೇಕ ಮತಕ್ಕ್ಷೇತಕ್ಕೆ ತಮ್ಮ ವಿರೋಧವು ದಲಿತರ ಸುರಕ್ಷತೆಯ ಕಾಳಜಿಯಿಂದ 
ಹುಟ್ಟಿದ್ದೆಂದು 'ಅವರು ಹೇಳಿಕೊಂಡರು. 

ಗಾಂಧಿ, ತಮ್ಮ ಸುತ್ತಣ ವಾಸ್ತವ ಜಗತ್ತನ್ನು ಅಭ್ಯಸಿಸಿ ಕಂಡುಕೊಂಡ ಪ್ರಕಾರ 
ಸವರ್ಣೀಯ ಹಿಂದೂಗಳನ್ನು ಸ್ವಾತೌತ್ರ ದೆಡೆಗೆ ಕರೆದೊಯುುತ್ತ, ಅದೇ ಸಮಯದಲ್ಲಿ 
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ಅವರ ಮನದಲ್ಲಿ ಲಿ ಅಸ್ಪಶ್ಯ ಶ್ವತೆ ಆಚರಣೆ ವಿಚಾರವಾಗಿ ಲಜೆ ಸೆ ಪುಟ್ಟಿಸ ಬಯಸಿದ್ದರು. ದಲಿತರು 
ಮತ್ತು ಹಿಂದೂಗಳ ಪಾಲಿಗೆ ಇದೇ ಸೂಕ್ತವಾದ "ಉಪಾಯ ಎಂಬುದು ಅವರ 
ನಿಲುವಾಗಿತ್ತು. ಅವರ ಮಟ್ಟಿಗೆ, ಬ್ರಿಟಿಷ್‌ ಆಳಿಕೆಯಿಂದ ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯ ಪಡೆದರೆ ಮಾತ್ರವೇ 
ಅಸ್ಪಶ್ಯತೆ ಹಾಗೂ ಜಾತಿ ಮೇಲರಿಮೆಗಳೆಂಬ ಗುರುತರವಾದ ಅನಾ ಯಗಳ ವಿರುದ್ಧ 
ಯಶಸ್ವಿ ಹೋರಾಟ ನಡೆಸಲು ಸಾಧ್ಯವಾಗುತ್ತಿತ್ತು. 

"ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯ ಗಳಿಸಿಕೊಂಡ ಈ 67 ವರ್ಷಗಳಲ್ಲಿ, ಗಾಂಧಿಯವರ ಆ ಹೋರಾಟ 
ವಿಧಾನ ತಪ್ಪಾಗಿತ್ತು ಎನ್ನಲು ಯಾವ ಸಮರ್ಥನೆಯೂ ಸಿಕ್ಕಿಲ್ಲ. ವ್ಯಾವಹಾರಿಕ ಕಾರಣ 
ಗಳಿಗಾಗಿ, ನಾತ ಸಮಸ್ಯೆ ಯನ್ನು ಎದುರಿಸಲು ಜಾಗ ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯ , ಮತ್ತು 
ಒಕ್ಕೂಟ ಸರ್ಕಾರ ಹೇಗೆ ಅಗತ ವಾಗಿತ್ತೋ ಹಾಗೆಯೇ, ಜಾತಿ ಉದ ಸೃಟತನವನ್ನು 
ಆತ್ಮಬಿಶ್ವಾಸದಿಂದ, ಸುರಕ್ಷಿತವಾಗಿ ಗ ಯಥೋಚಿತವಾಗಿ ಎದುರಿಸಲು ಭಾರತಕ್ಕೂ 
ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯದ ಅಗತ್ಯ ವಿತ್ತು. ಮತ್ತು ಅದು ಜಾತಿ ಉದ ಸಟತನವನ್ನು ಗಣನೆಗೆ ರರ 
ಸ್ವಾತಂತ್ರ 'ವಾಗಿರಬೇಕಿತ್ತು 
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ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯ ಸಾಧನೆ ಸನಿಹವಾದಂತೆ ಭಾಸವಾದಾಗ, ಗಾಂಧಿಯವರು ಭಾರತೀಯ 
ಸಮಾಜವನ್ನು ತಿದ್ದುವ ನಿಟ್ಟಿನಲ್ಲಿ ತಮ್ಮ ಪುರೋಗಾಮಿ ಮುಖವನ್ನು ಮುನ್ನೆಲೆಗೆ ತಂದಂತೆ 
ತೋರುತ್ತದೆ. ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯ ದೊರಕುವುದಕ್ಕೆ ಸುಮಾರು ಒ೦ದು ವರ್ಷ ಮುಂಚೆ -1946ರ 
ಆಗಸ್ಟ್‌ 1ರಂದು -ಅವರು ವಲ್ಲಭಭಾಯಿ ಪಟೇಲರಿಗೆ ಬರೆದರು: 


ಹರಿಜನರನ್ನು ಥಳಿಸುವವರು, ಕೊಲ್ಲುವವರು, ಬಾವಿಗಳನ್ನು 
ಬಳಸದಂತೆ ಅವರನ್ನು ತಡೆದವರು, ಶಾಲೆಗಳಿಂದ ಹೂರಗಟ್ಟದವರು 
ಮತ್ತು ತಮ್ಮಮನೆಗಳಲ್ಲಿ ಅವರಿಗೆ ಪ್ರವೇಶ ನಿರಾಕರಿಸಿದವರು ಯಾರು? 
ಕಾಂಗೆಸಿಗರೇ. ಅಲ್ಲವೇ? : ಈ ಬಗ್ಗೆ ಒಂದು ಸುಸ್ಪಪ್ಪ ಚಿತ್ರ ಇಟ್ಟುಕೊಳ್ಳುವುದು 
ತೀರಾ ಅಗತ್ಯ (ಸಮಗ್ರ ಕೃತಿಗಳು 85: 102). 


ಈ ಪತ್ರ ಬರೆದ ಮೂರು ತಿಂಗಳ ನಂತರ ಗಾಂಧಿ, ಕೋಮು ಗಲಭೆ ಭುಗಿಲೆದ್ದಿದ್ದ 
ಪೂರ್ವ ಬಂಗಾಳದ ನೌಖಾಲಿಗೆ ಹೋಗಬೇಕಾಯಿತು. 1947ರ ಜನವರಿ ಮತ್ತು ಫೆಬ್ರವರಿ 
ಗಳಲ್ಲಿ ಅವರು ತಮ್ಮ ಬೆರಳೆಣಿಕೆಯಷ್ಟು ಸಂಗಾತಿಗಳೊಂದಿಗೆ ಹಳ್ಳಿಯಿಂದ ಹಳ್ಳಿಗೆ ನಡೆಯುತ್ತ 
ಪೂರ್ವ ಬಂಗಾಳ ಭಾಗದ 47 ಮನೆಗಳಲ್ಲಿ ತಂಗಿದರು. ಅವರ ಆತಿಥೇಯರಲ್ಲಿ ಅನೇಕರು 
ದಲಿತರು, ಬೆಸ್ತರು, ಮೀನುಗಾರರು, ಮೋಚಿಗಳು ಮತ್ತು ನೇಕಾರರಾಗಿದ್ದರು. 
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ನೌಖಾಲಿಯಲ್ಲಿ ಗಾಂಧಿ, ಅಸ್ಪ] ಶ್ವರನ್ನು ನಿರಾಕರಿಸುತ್ತಲೇ ಹೋದರೆ, ಸವರ್ಣೀಯ 
ಹಿಂದೂ ಹೆಂಗಸರಿಗೆ ಇನ್ನ! ಸು-ಮತಷ್ಟು RE ಖ ಕಾದಿದೆ ಎ೦ದು ಎಚ್ಚರಿಸಿದರು. 
ಚಾಂದಿಪುರ್‌ ಹಳ್ಳಿಯ ಹೆಂಗಸರಿಗೆ ಅವರು ಈ ಕ್ರಾಂತಿಕಾರಿ ಸಲಹೆಯನ್ನು ನೀಡಿದರು: 


ಪ್ರತಿ ದಿನ ನಿಮ್ಮೊಂದಿಗೆ ಊಟ ಮಾಡಲು ಒಬ್ಬ ಹರಿಜನರನ್ನು 
ಆಹ್ವಾನಿಸಿ; ಕೊನೇ ಕ್ಷ ನ ಆಹಾರ ಅಥವಾ ನೀರು ಸಲಿ 
ಮೊದಲು ಅದನ್ನು ಸರ್ಶಿಸುವಂತೆ ಹರಿಜನರನ್ನು ಕೇಳಿಕೊಳ್ಳಿ. ನಿಮ್ಮ 
ಪಾಪಗಳಿಗೆ ಗೆ ಮಾಡಿಕೊಳ್ಳಿ (ತೆಂಡುಲ್ಕರ್‌ 1951. 7:350; 
ಸಮಗ್ರ ಕೃತಿಗಳು 93:229). 


1947ರ ಏಪ್ರಿಲ್‌ 24ರಂದು ಅವರು ಪಾಟ್ನಾದಲ್ಲಿ "ಗಂಡು ಅಥವಾ ಹಣ್ಣು 
ಇಬ್ಬರಲ್ಲಿ ಒಬ್ಬರು ಹರಿಜನರಲ್ಲದಿದ್ದರೆ, ಅಂಥ ಯಾವುದೇ ಮದುವೆಯಲ್ಲಿ ತಾವು 
ಪಾಲ್ಗೊ ಳದಿರುವುದನ್ನು ಅಥವಾ ಆ ವಧುವಿಗೆ-ವರನಿಗೆ ಆಶೀರ್ವಾದ ನೀಡದಿರುವು 
ದನ್ನು' ಕೆಲ ಸಮಯದಿಂದ ಒಂದು ನಿಯಮವಾಗಿ ಮಾಡಿಕೊಂಡಿರುವುದಾಗಿ ಹೇಳಿದರು 
(ಸಮಗ್ರ ಕೃತಿಗಳು 87: 350). 

ರಾಯ್‌ಗೆ ಇದರಲ್ಲಿ ಆಸಕ್ತಿ ಇಲ್ಲ. ಅಥವಾ ಅವರಿಗೆ ಇವೆಲ್ಲ ಗೊತ್ತೇ ಇಲ್ಲ. 

ಜೂನ್‌ 1947ರಲ್ಲಿ- ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯ ಪಡೆಯುವ ಸುಮಾರು ಎರಡು ತಿಂಗಳ ಮುಂಚೆ- 
“ಚಕ್ರಯ್ಯ ನವರಂಥ' ಒಬ್ಬ ಹರಿಜನರನ್ನು ಅಥವಾ ಹರಿಜನ ಪುರುಷ-ಮಹಿಳೆಯನ್ನು 
೬.1) ಮೊದಲ ರಾಷ್ಟ್ರಪತಿಯಾಗಿ ಪಿಟ ಸ ಮತ್ತು ಜವಾಹರಲಾಲ್‌ ಪ್ರಧಾನಿ 
ಯಾಗಬೇಕು... ಪ್ರಾಂತ್ಯಗಳಲ್ಲೂ ಇದೇ ಬಗೆಯ ವ್ಯವಸ್ಥೆ ಮಾಡಿಕೊಳ್ಳಬಹುದು... ಎಂಬ 
ಪ್ರಸ್ತಾಪವನ್ನು ಗಾಂಧಿಯವರು ಮುಂದಿಟ್ಟರು (ಸ ಮಗ್ರ ಕೃ ಕೃತಿಗಳು '95: 217). 

ಇದೊಂದು ಕೇವಲ ಸಾಂಕೇತಿಕವಾದ ಸಲಹೆಯೇ9 ಇರಬಹುದು. ಆದರೆ 
ಅದು ಬಲಿಷ್ಠ ಸಂಕೇತವಾದಂಥದ್ದು. ನೆಹರೂ, ಪಟೇಲ್‌, ರಾಜೇ೦ದ್ರ ಪಸಾದ್‌, 
ರಾಜಗೋಪಾಲಾಚಾರಿ ಮತ್ತು ಕಾಂಗೆಸಿನ ಇತರ ನಾಯಕರು ಯಶಸ್ವಿಯಾಗಿ ವಿರೋಧಿಸಿದ 
ಗಾಂಧಿಯವರ ಹಲವಾರು ಸಲಹೆಗಳಲ್ಲಿ ಇದೂ ಒಂದು. 

ದೇಶ ವಿಭಜನೆಯನ್ನು ಆಗಲೇ ಒಪ್ಪಿಕೊಂಡು, ಸ ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯ ಇನ್ನು ಎರಡೇ ತಿಂಗಳು 
ಇದ್ದಾಗ-1947ರ ಜೂನ್‌ 14ರಂದು-ಗಾಂಧಿ, ಅಸ್ಪಶ್ಯತೆ ಮತು ಜಾತಿ ಅನ್ಯಾಯಗಳ 
ಜೊತೆಗೆ ಆದಿವಾಸಿಗಳ ಪ್ರಶೆ ಯ ವಿಷಯದಲ್ಲೂ ಕಾಂಗ್ರೆಸ್ಸನ್ನು "ಆಗ್ರಹ ಗ 


ಇನ್ನು “ಅಸ್ಪ; ಪ್ರಶ್ನೆಯೇನು?... ಅಸ ಸಶ್ಯರೆಂದರೆ ಏನೇನೂ 
ಅಲ್ಲ, ಸ ಏನೂ ಅಲ್ಲ ಎಂದು ನೀವು 'ಭಾವಿಸುತ್ತ ಹೋದರೆ 


|. ಸೇವಾಗ್ರಾಮ ಆಶ್ರಮದಲ್ಲಿ ಗಾಂಧಿ ಮೇಲೆ ಅಪಾರ ಪ್ರಭಾವ ಬೀರಿದ್ದ ಆಂಧ್ರದ ಒಬ್ಬ ದಲಿತ 
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ಮುಂದೆ ನೀವೇ ಉಳಿಯಲಾರಿರಿ. ಆದರೆ, ನೀವು ಸವರ್ಣ-ಅವರ್ಣಗಳ 
ತಾರತಮ್ಯವನ್ನು ನೀಗಿದರೆ, ಶೂದ್ರರು, “ಅಸ ಸಶ್ಯರು' ಮತ್ತು ಆದಿವಾಸಿ 
ಗಳನ್ನು ಸರಿಸಮಾನವಾಗಿ ನಡೆಸಿಕೊಂಡರೆ, ಕೊನೆಗೆ (ವಿಭಜನೆಯಂಥ) 
ಕೆಡುಕಿನಿಂದಲೂ ಏನೋ ಒಳ್ಳೆಯದು ಪ್ರಾಪ್ತಿಯಾದಂತಾಗುವುದು 
(ಸಮಗ್ರ ಕೃತಿಗಳು 95: 286- 7) 


ಸ್ವರಾಜ್ಯಕ್ಕಾಗಿ ನಡೆದ ಕದನದಲ್ಲಿ ಜಯ ಗಳಿಸಿಯಾದ ಮೇಲೆ, ಸಾಮಾಜಿಕ 
ನ್ಯಾಯಕ್ಕಾಗಿ ನಡೆಯಬೇಕಾದ ಹೋರಾಟವನ್ನು ಮುಂದೂಡಲು ಈಗ ಯಾವ ನೆಪವೂ 
ಉಳಿದಿಲ್ಲವೆಂದು ಗಾಂಧಿ ಹೇಳುತ್ತಿದ್ದರು. 

ರಾಯ್‌ ಅವರಿಗೆ ಇದ್ಯಾವುದೂ ಮಹತ್ತದ್ದಾಗಿಲ್ಲ. ಅವರ ಪ್ರಕಾರ, “ಜಾತಿ ಕುರಿತಂತೆ 
ಗಾಂಧಿಯವರ ದೃಷ್ಟಿ ಮತ್ತು ಹಿಂದೂ ಬಲಪಂಥದ ನಡುವೆ ಯಾವಾಗಲೂ ಅಂಥ 
ವ್ಯತ್ಯಾಸವೇನೂ ಇರಲಿಲ್ಲ'. “ದಲಿತ ದೃಷ್ಟಿಕೋನದಿ೦ದ ನೋಡಿದರೆ, ಗಾಂಧಿ ಹತ್ಯೆ 
ಸೈದ್ಧಾ! ೦ತಿಕ ವಿರೋಧಿಯೊಬ್ಬನ ಕೃತ್ಯ ಎಂಬುದಕ್ಕಿಂತಲೂ ಹೆಚ್ಚಾಗಿ, ಪಿತೃಹತ್ಯೆಗೆ ಸಮಾನ 
ವಾಗಿ ಕಾಣುತ್ತದೆ' ಎಂಬುದು ಅವರ ವಾದ (128). 

ಆದರೆ, ತಮ್ಮ ಪಾಡಿಗೆ ತಾವು, ಗಾಂಧಿ ಮತ್ತು ಹಿಂದೂ ಬಲಪಂಥದ ನಡುವೆ 
ಸೈದ್ಧಾಂತಿಕ ಸಂಘರ್ಷವಿದ್ದುದನ್ನೂ ಅವರು ಒಪ್ಪಿಕೊಳ್ಳುತ್ತಾರೆ. ಅದಕ್ಕೇ "ಇಂದಿಗೂ 
ಭಾರತ ಎಂಬ ಕಲ್ಪನೆಗೆ, ಹಿಂದೂ-ಮುಸ್ಲಿಮರ ನಡುವಣ ಸಹಿಷ್ಣುತೆ ಮತ್ತು ಸಾಮರಸ್ಕಕ್ಕಾಗಿ 
ಗಾಂಧಿ ನೀಡಿದ ಸಂದೇಶವೇ, ಅವರ ನಿಜವಾದ, ಶಾಶ್ವತವಾದ ಮತ್ತು ಅತಿ ಮಹತ್ವದ 
ಕೊಡುಗೆ' ಎಂದು ಬರೆಯುತ್ತಾರೆ (82). 

ಅಂದರೆ, ಸೈದ್ಧಾಂತಿಕ ಸಂಘರ್ಷವನ್ನು ಅರ್ಥ ಮಾಡಿಕೊಳ್ಳುವ ಸಾಮರ್ಥ್ಯ 
ತನಗಿದೆಯೇ ಹೊರತು "ದಲಿತರಿಗಲ್ಲ ಎಂಬ ಸ ಅವರಿಗೆ ಇದ್ದ ೦ತಿದೆ. 


1] 
1946ರಲ್ಲಿ ಗಾ೦ಧಿ ಒ೦ದು ಪ್ರಸ್ತಾಪವನ್ನು ಮುಂದಿಟ್ಟರು, ನೆಹರೂ ಹಾಗೂ 


ಪಟೇಲರು ಅದಕ್ಕೆ ಸಮ್ಮತಿ ಸೂಚಿಸಿದರು ಗ್‌ ಗೋರೆ 1993, 180- 81, 
ರಾಮಚಂದ್ರನ್‌ 1964, 179). "ಸ್ವತಂತ್ರ ಭಾರತದ ಸಚಿವ ಸಂಪುಟವನು ಸ ಸೇರುವಂತೆ 


1. ಎಂ.ಎಸ್‌. ಗೋರೆಯವರು ಸಿ.ಬಿ. ಖೈರ್ಮೋಡೆ ವಿರಚಿತ ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌ ಜೀವನ 
ಚರಿತ್ರೆಯಿಂದ ಮಾಡುವ ಉಲ್ಲೇಖವನ್ನು Ne ಜಿ. ರಾಮಚಂದ್ರನ್‌ ಹೇಳುವ 
ಪ್ರಕಾರ “ಭಾರತೀಯ ಅಸ್ಪ ಶ್ಯರೆಡೆಗೆ ಪ ಪ್ರಾಯಶ್ಚಿತ್ತದ ರೂಪದಲ್ಲಿ' ಅಂಬೇಡ್ಕರರನ್ನು 
ಸೇರಿಸಿಕೊಳ್ಳಲೇಬೇಕೆಂದು ಗಾಂಧಿ ಒತ್ತಾಯಿಸಿದರು. 
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ಅಂಬೇಡ್ಕರರಿಗೆ ನೆಹರೂ ಮತ್ತು ಪಟೇಲ್‌ ನೀಡಿದ ಅಸಾಧಾರಣ ಆಹ್ವಾನದ ಹಿಂದೆ 
ಗಾಂಧಿ ವಹಿಸಿದ ನಿರ್ಣಾಯಕ ಪಾತ್ರವನ್ನು ದಲಿತ ಸಾಹಿತ್ಯವಂತೂ ದಾಖಲಿಸಿದೆ 
(ನೋಡಿ: ಗೋರೆ 1993, 180- 81; ಶಾಸ್ತ್ರಿ 1975. 32- 33); ೫೫6] ರಾಯ್‌ ಮಾತ್ರ 
ಸಾರಾಸಗಟಾಗಿ ಅದರ ಮೇಲೆ ಮುಸುಕೆಳೆದುಬಿಡುತ್ತಾರೆ. ಗಾಂಧಿ ಮತ್ತು ಕಾಂಗೆಸ್‌ 
ವಿರುದ್ದ 1933ರಿ೦ದ 47ರವರೆಗೆ ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌ ಮಾಡಿದ ಹರಿತವಾದ ಟೀಕೆ-ಟಿಪ್ಪಣಿಗಳನ್ನು 
ಪುಟಗಟ್ಟಲೆ ಉಲ್ಲೇಖಿಸಿದ ಮೇಲೆ, ರಾಯ್‌ ಸರಳವಾಗಿ ಹೇಳುವುದಿಷ್ಟೇ: 


ಒಂದು ಸ್ನೇಹಮಯ ಸೂಚನೆಯಾಗಿ ಮತ್ತು ಪ್ರಾಯಶಃ ಆ 
ಜವಾಬ್ದಾರಿ ಹೊರಲು ಅವರಿಗಿಂತ ಸಮರ್ಥರು ಇನ್ನಾರೂ ಇರಲಿಲ್ಲವೆಂಬ 
ಕಾರಣಕ್ಕೆ ಕಾಂಗೆಸ್ಸು, ಅಂಬೇಡ್ಕರರನ್ನು ಸಂವಿಧಾನ ಸಭೆಗೆ ನೇಮಿಸಿತು. 
1947ರ ಆಗಸ್ಟ್‌ನಲ್ಲಿ ಅಂಬೇಡ್ಕರರನ್ನು ಸ್ವತಂತ್ರ ಭಾರತದ ಮೊದಲ 
ಕಾನೂನು ಮಂತ್ರಿಯಾಗಿ ಮತ್ತು ಸಂವಿಧಾನ ರಚನಾ ಸಮಿತಿಯ 
ಅಧ್ಯಕ್ಷರಾಗಿ ನೇಮಿಸಲಾಯಿತು (138). 


ಇಂಥ ಆಹ್ವಾನದ ಅಥವಾ ಅದರ ಸ್ವೀಕೃತಿಯ ಹಿ೦ದಿನ ಮುತ್ತದ್ದಿತನದ ಬಗ್ಗೆ 
ಯಾವ ಮಾತೂ ಆಡದೆ, ಗಾಂಧಿ ಜೀವನದ ಅಂತಿಮ ಹಂತದಲ್ಲಿ ಅಂಬೇಡ್ಕರರೊಂದಿಗೆ 
ಸಾಧ್ಯವಾದ ಪಾಲುದಾರಿಕೆಯನ್ನು; ಆ ಇಬ್ಬರು ತೀಕ್ಷ್ಣ ಎದುರಾಳಿಗಳ ಅಸಾಧಾರಣ 
ಮಿಲನವನ್ನು ಆಕೆ ಪರಿಣಾಮಕಾರಿಯಾಗಿ ಅದುಮಿಟ್ಟುಬಿಡುತ್ತಾರೆ. 

ಸಂವಿಧಾನ ರಚನೆಯಲ್ಲಿ ಅಂಬೇಡ್ಕರರ ಸೇರ್ಪಡೆಯಿಂದಾಗಿ ಎಂಥ ವಿಸ್ಮಯಕಾರಿ 
ಫಲಿತಾಂಶ ಸಿಕ್ಕಿತೆಂಬುದು ಎಲ್ಲರಿಗೂ ಗೊತ್ತು: ಭಾರತೀಯನೂ ದಲಿತನೂ ಆದ 
ಉಜ್ವಲ ಮೇಧಾಶಕ್ತಿಯ, ಭಾವಸಂಪನ್ನ ಮನುಷ್ಯನೊಬ್ಬ, ಶತಮಾನಗಳ ಕಾಲ 
ತನ್ನಂಥವರನ್ನು ಕೀಳಂದು, ಅಸ್ಪಶ್ಯ ರೆಂದು ಕಂಡು, ಕಠೋರವಾಗಿ ನಡೆಸಿಕೊಂಡ 
ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ, ಎಲ್ಲರಿಗೂ ಸಮಾನ ಹಕ್ಕುಗಳನ್ನು ಕಲ್ಪಿಸುವ ಸಂವಿಧಾನ ರಚನೆಯ 
ನೇತೃತ್ವ ವಹಿಸಿದರು: ಮತ್ತು ಬಹುಪಾಲು Fe ಹಿಂದೂಗಳೇ ಇದ್ದ ಚುನಾಯಿತ 
1. ಸಮಿತಿ ಅಂಥ ಸಂವಿಧಾನವನ್ನು ಒಪ್ಪಿ. ಸ್ಪೀಕರಿಸಿತು. 

ಗಾಂಧಿ ನಿಧನದ ಎರಡು ತಿಂಗಳ ಇರಿ ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌, ಶಾರದಾ ಕಬೀರ್‌ 
ಎಂಬ ಬ್ರಾಹ್ಮಣ ವೈ ೈದ್ಯೆಯನ್ನು' ಮದುವೆಯಾದಾಗ, ಅವರಿಗೆ ವಲ್ಲಭಭಾಯಿ ಪಟೇಲ್‌ 
ಪತ್ರ ಬರೆದರು. ಸ ಬದುಕಿದ್ದಿದ್ದರೆ. ಅವರು ಖಂಡಿತ ನಿಮಗೆ ಆಶೀರ್ವಾದ 
ನೀಡಿರುತ್ತಿದ್ದರು'. ಅದಕ್ಕೆ ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌ "ಹೌದು, ಬಾಪೂ ಬದುಕಿದ್ದಿದ್ದರೆ ಆಶೀರ್ವಾದ 
ನೀಡುತ್ತಿದ್ದರೆಂದು ನಾನೂ ಒಪ್ಪುತ್ತೇನೆ” ಎಂದು ಉತ್ತರಿಸಿದರು (ದಾಸ್‌ 1971, 6: 
302). 


I. ಅಂಬೇಡ್ಕರರ ಮೊದಲ ಪತ್ನಿ ರಮಾಬಾಯಿ 1935ರಲ್ಲಿ ತೀರಿಕೊಂಡಿದ್ದರು. 
58 / ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯ ಮತ್ತು ಸಾಮಾಜಿಕ ನ್ಯಾಯ 


ಈ ಬಗೆಯ ವಿಚಾರ ವಿನಿಮಯವು ರಾಯ್‌ ಮೇಲೆ ಯಾವ ಪರಿಣಾಮವನೂ 
ಬೀರುವುದಿಲ್ಲ. ಆಕೆಯ ನಿಷ್ಠುರ ಮತ್ತು ನಿರಾಶಾವಾದಿ ದೃಷ್ಟಿಯಲ್ಲಿ, ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌- 
ಗಾಂಧಿ ನಡುವಣ ಮರುಮೈತ್ರಿಯಿಂದಾಗಿ ಮತ್ತು ಸಂವಿಧಾನ ಸಭೆಯ ಚರ್ಚೆಗಳ 
ಫಲವಾಗಿ ರೂಪು ತಳೆದ ಸಂವಿಧಾನವು "ಅಂಬೇಡ್ಕರರಿಗಿಂತ ಹೆಚ್ಚಾಗಿ ಮೇಲ್ಲಾತಿಗಳ 
ದೃಷ್ಟಿಯನ್ನೇ ಪ್ರತಿಬಿ೦ಬಿಸುತ್ತದೆ' (138). ಅದೂ ಅಲ್ಲದೆ. ದೇಶಾದ್ಯಂತ ಕಾಣುವ ಅನೇಕ 
ಪ್ರತಿಮೆಗಳು, ಕೈಯಲ್ಲಿ ಸಂವಿಧಾನ ಹಿಡಿದಿರುವ ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌ರನ್ನು ತೋರಿಸುವ ಬಗ್ಗೆಯೂ 
ಅವರಿಗೆ ಅಸಂತುಷ್ಟಿಯಿದೆ. ಅವರ ಪ್ರಕಾರ ಆ ಮೂರ್ತಿಗಳು ಜಾತಿವಿನಾಶದ ಪ್ರತಿಯನ್ನು 
ಹಿಡಿದಿರಬೇಕಿತ್ತು (44). 

ಇಂಥ ಆಸೆಯಲ್ಲೇನೂ ತಪ್ಪಿಲ್ಲ. ಆದರೆ ಗಾಂಧಿ, ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌, ನೆಹರೂ ಮತ್ತು 
ಪಟೇಲರ ನಡುವೆ 1947ರಲ್ಲಿ ಒಡಮೂಡಿದ ಪಾಲುದಾರಿಕೆಯನ್ನು ರಾಯ್‌ ಮುಚ್ಚಿಡುವುದ 
ರಿಂದಲೇ, ಅವರ ಪಠ್ಯ ಕುರಿತ ನಮ್ಮ ಅನುಮಾನಗಳಿಗೆ ಇನ್ನಷ್ಟು ಬಲ ಬರುತ್ತದೆ. 

ರಾಯ್‌, 1931ರಲ್ಲಿ ಗಾಂಧಿ ನೀಡಿದ ಒಂದು ಮಾದರಿ ಹೇಳಿಕೆಯನ್ನು 
ಉಲ್ಲೇಖಿಸುತ್ತಾರೆ: 

ಭಾರತೀಯ ಸ್ಪರಾಜ್ಯವೆಂದರೆ ಬಹುಸಂಖ್ಯಾತ ಸಮುದಾಯದ 
ಅಂದರೆ ಹಿಂದೂಗಳ ಆಳ್ವಿಕೆಯಾಗಿ ಪರಿಣಮಿಸುವುದೆಂದು ಹೇಳುವವ 
ರಿದ್ದಾರೆ. ಆದರೆ ಇದಕ್ಕಿಂತ ದೊಡ್ಡ ತಪ್ಪು ತಿಳುವಳಿಕೆ ಇರಲಾರದು... 
ಒಂದು ವೇಳೆ ಅದೇ ನಿಜವಾಗುವುದಾದರೆ, ನಾನು ಅದನ್ನು ಸ್ಪರಾಜ್ಯ 
ವೆಂದು ಕರೆಯಲು ನಿರಾಕರಿಸುತ್ತೇನೆ ಮತ್ತು ಅದರ ವಿರುದ್ದ ನನ್ನ ಸಮಸ್ತ 

ಬಲ ತೊಡಗಿಸಿ ಹೋರಾಡುತ್ತೇನೆ. ನನ್ನ ಪಾಲಿಗೆ ಹಿಂದ್‌ ಸ್ಪರಾಜ್ಯವೆಂದರೆ 

ಜನತೆಯ ಮತ್ತು ನ್ಯಾಯದ ಆಳ್ವಿಕೆ ಎಂದರ್ಥ. 


ಆದರೆ, "ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌ ಪಾಲಿಗೆ “ಜನತೆ” ಎಂಬುದು ಏಕರೂಪ ಸಮೂಹವಲ್ಲ...' 
ಎಂದು ರಾಯ್‌ ಸೇರಿಸುತ್ತಾರೆ (45). 

ನಿಜ ಎಂದರೆ, ಅದು ಗಾಂಧಿ ಪಾಲಿಗೂ ಏಕರೂಪ ಸಮೂಹವಾಗಿರಲಿಲ್ಲ. 
ಗಾಂಧಿ ಮತ್ತು ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌ ಇಬ್ಬರೂ ವಿಭಿನ್ನವಾದ, ಕೆಲವೊಮ್ಮೆ ತೀಕ್ಷ್ಣವಾಗಿ ಸೀಳಿ 
ಹೋದ ಜನವರ್ಗಗಳ ಸಂಘರ್ಷದ ಅನಿವಾರ್ಯತೆಯನ್ನು ಅರ್ಥ ಮಾಡಿಕೊಂಡಿದ್ದರು; 
ಜಾತಿ-ವರ್ಗಗಳು, ಭಿನ್ನ ಭಾಷೆ. ಧರ್ಮ, ಬಣ ಅಥವಾ ಪಕ್ಷಗಳಾಗಿ ಒಡೆದುಹೋದ 
ಭಾರತೀಯರ ಒಳ ಸಂಘರ್ಷವನ್ನು ಅವರಿಬ್ಬರೂ ಚೆನ್ನಾಗಿ ಅರಿತುಕೊಂಡವರು. 

ಆದರೆ, ಹೋರಾಟವು ಶಾಂತಿಯುತವಾಗಿರಬೇಕೆಂದು, ದೃಢ ನಿಶ್ಚಯದ, ನಿರ್ಭೀತ 
ಮತ್ತು ಭಾವೋದ್ದೀಪ್ತ ಹೋರಾಟವನ್ನು ಇಬ್ಬರೂ ಒಪ್ಪಿದ್ದರು; ಆದರೆ ಖಂಡಿತ ಅವರು 


ಸ್ನಾತಂತ್ರ , ಮತ್ತು ಸಾಮಾಜಿಕ ನ್ಯಾಯ 1399 


ಹ್‌ ಶಿ 


ಹಿಂಸಾತ್ಮಕ ಹೋರಾಟವನ್ನು ಒಪಿರಲಿಲ್ಲ. ಯಾಕೆಂದರೆ, ಕೊಲೆಯ ಹಾದಿ ಯಾವಾಗಲೂ 
ಹೋರಾಟದ ಗುರಿಯನ್ನು "ಹಾಳುಗೆಡವುವುದು. ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌ ಮತ್ತು ಗಾಂಧಿ ಇಬ್ಬರ 
ಪಾಲಿಗೂ ಲಾಠಿ pe ಬಂದೂಕಿಗಿಂತ, ದಲಿತ ಒಗ್ಗಟ್ಟು ದಲಿತ ಶಿಕ್ಷಣ ಮತ್ತು 
ದಲಿತ ಮತಗಳೇ ಎಷ್ಟೋ ಪಾಲು ಉತ್ತಮವಾದ ಶಸ್ತ ಸಗಳ; ಅದರಲ್ಲೂ ದಾಳಿಗೆ 
ಸುಲಭವಾಗಿ ಪಕ್ಕಾಗಬಲ್ಲ 'ಮರ್ಬಲ ದಲಿತರು, ಲಾಠಿ-ಬರಿದೂಕುಗಳನ್ನು ಬಳಸಿದಾಗ, 
ಶಸ್ತ್ರಾಸ್ತ್ರಗಳ ವಿಚಾರದಲ್ಲಿ ಬಲಶಾಲಿಯಾದ ಶತೃವಿನ ಕೈಯೇ ಮೆನಾಗಿಬಿಡುಖಿ . 
ನಿಶ್ಚಿತ 

ನ್ಯಾಯಕ್ಕಾಗಿ ನಡೆಸುವ ಹೋರಾಟವು ಸಾಮಾನ್ಯವಾಗಿ ಸಂಧಾನ ಮತ್ತು ಒಪುಂದದ 
ಮೂಲಕ ಕೊನೆ ಮುಟ್ಟಬಲ್ಲುದೇ ಹೊರತು, ಶತೃವಿನ ಶರಣಾಗತಿ ಮತ್ತು ಒಂದು 
ಬಣದ ಸಂಪೂರ್ಣ ದಿಗ್ವಿಜಯದ ರೂಪದಲ್ಲಲ್ಲ ಎ೦ಬುದನ್ನು ಇಬ್ಬರೂ ಅರಿತಿದ್ದರು. 
ಅವರಿಬ್ಬರೂ, ಅತ್ಯಂತ ಕಠೋರ ಅನುಭವಗಳಾದ ನಂತರವೂ, "ಸಂಘರ್ಷದಲ್ಲಿ 
ಎದುರಾಳಿಯಾಗಿ ನಿಂತವರೂ ಮನುಷ್ಯರೇ; ರಾಜಿ ಸಂಧಾನವಿಲ್ಲದೆ ಗಳಿಸಿದ ನ್ಯಾಯ 
ಕೂಡ ಬಾಳಿಕೆ ಬರಲಾರದು' ಎ೦ಬುದನ್ನೂ ಅರಿತಿದ್ದರು. 

1932ರ ಪುಣೆ ಒಪ್ಪಂದ ಮತ್ತು 15 ವರ್ಷಗಳ ನಂತರ ದೊರಕಿದ ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯದ 
ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿ ಸಾಧ್ಯವಾದ ಗಾಂಧಿ-ಅ೦ಬೇಡ್ಕರ್‌ ಪಾಲುದಾರಿಕೆ- ಇವು ಭಾರತೀಯ 
ಸಮಾಜ ಮತ್ತು ರಾಜನೀತಿಯ ಗೆಲುವನ್ನು ಪ್ರತಿನಿಧಿಸಿದವು; ಜೊತೆಗೆ, ಅದು ಆ ಇಬ್ಬರು 
ವ್ಯಕ್ತಿಗಳ ವೈ ಯಕಿಕ ಗೆಲುವೂ ಆಗಿತ್ತು. ಅವರಿಬ್ಬರ ನಡುವೆ ಒಮ್ಮತ ಅಪರೂಪದ್ದಾಗಿದ್ದು 
ಇಬ್ಬರೂ ವಾಡ ವಿವಾದದಲ್ಲಿ ತೊಡಗಿದ್ದೇ ಹೆಚ್ಚಿರಬಹುದು. ಆದರೆ, ಎವ ರರ 
ಸಮೃತಿಯಿಂದ ನಡೆದ ಒಪ್ಪಂದಗಳು ಇಡೀ ಭಾರತಕ್ಕೆ ಮತ್ತು ಅದರಾಚೆಗೆ ಕೂಡ 
ಅಗಾಧವಾದ ಪರಿಣಾಮವನ್ನು ಬೀರಿದಂಥ ಸಂಗತಿಗಳು. 
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1946ರ ಫೆಬ್ರವರಿಯಲ್ಲಿ ರಾಯಲ್‌ ನೌಕಾಪಡೆಯ ಭಾರತೀಯ ಸೈನಿಕರು 
ಮುಂಬಯಿಯಲ್ಲಿ ಬಂಡೆದ್ದರು ಮತ್ತು ಅವರ ದಂಗೆ ವಿಫಲವೂ ಆಯಿತು (ಯಾವೊಬ್ಬ 
ಭಾರತೀಯ ಅಧಿಕಾರಿಯೂ ಅವರನ್ನು ಬೆಂಬಲಿಸಲಿಲ್ಲ). ಆಗ. ಸ್ಥ ಸೈನಿಕರ ಕೋರಿಕೆಯಂತೆ 
ಅವರನ್ನು ಬೆಂಬಲಿಸಿದ್ದ ಅರುಣಾ ಅಸಫ್‌ ಅಲಿ, ಗಾಂಧಿ ಜೊತೆ ಸ ಕುತೂಹಲಕಾರಿ 
ವಾಗ್ದಾದ ನಡೆಸಿದರು. 

1942ರ ಆಂದೋಲನದ ವೀರಯೋಧೆಯಾಗಿದ್ದ ಅರುಣಾ ಅಸಫ್‌ ಅಲಿ, ಇತರ 
ಅನೇಕರಂತೆ 1946ರಲ್ಲಿ ಹಿಂದೂ-ಮುಸ್ಲಿಂ ಒಡಕಿನ ಬಗ್ಗೆ ಆತಂಕಗೊಂಡಿದ್ದರು. ಈ 


60 / ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯ, ಮತ್ತು ಸಾಮಾಜಿಕ ನ್ಯಾಯ 


ದಂಗೆಕೋರರಲ್ಲಿ ಹಿ೦ದೂ-ಮುಸ್ಲಿಮರಿಬ್ಬರೂ ಇದ್ದುದರಿಂದ, ಉತ್ತೇಜಿತರಾಗಿ ಅವರು 
"ಹಿಂದೂ ಹಾಗೂ ಮುಸ್ಲಿಮರನ್ನು ತಾವು ಸಂವಿಧಾನದ ಹೊಸಿಲಿಗಿಂತ ಯುದ್ದದ 
ಗಡಿಯಲ್ಲಿ ಒಗ್ಗೂಡಿಸಲು ಇಚ್ಛಿ ಸುವುದಾಗಿ' ಹೇಳಿದರು. 

ಇದಕ್ಕೆ ಗಾಂಧಿ 1946ರ ಫೆಬ್ರವರಿ 26ರಂದು ಉತ್ತರ ಕೊಟ್ಟರು: 


ಹಿ೦ಸೆಯ ಮಾರ್ಗದಲ್ಲಿ ಕೂಡ ಇದು ದಿಕ್ಕು ತಪ್ಪಿಸುವ ಪ್ರಸ್ತಾಪ... 
ಹೋರಾಟಗಾರರು ಸದಾ ಗಡಿಯ ಬಳಿಯೇ ಜೀವಿಸುವುದಿಲ್ಲ. ಆತ್ಮಹತ್ಯೆ 
ಮಾಡಿಕೊಳ್ಳುವಷ್ಟು ಅವಿವೇಕಿಗಳಲ್ಲ ಅವರು. ಗಡಿ ಜೀವನದ ನ೦ತರ 
ಸಂವಿಧಾನದ ಹಾದಿಗೆ ಬರಲೇಬೇಕು. ಸಂವಿಧಾನದ ಮಾರ್ಗ ಎಂದಿಗೂ 
ನಿಷಿದ್ದವೇನಲ್ಲ (ಸಮಗ್ರ ಕೃತಿಗಳು 83: 182- 3). 


ರಾಯ್‌ ಅವರಿಗೆ ಶಬ್ದಗಳ ಗಡಿಯ ಜೀವನವೆಂದರೆ ಅಚ್ಚುಮೆಚ್ಚು ಎಂದು ನನಗೆ 
ಸಂದೇಹ. ಅವರಿಗೆ ನ್ಯಾಯವೆಂದರೆ ಪ್ರೀತಿ; ಇದರಲ್ಲಿ ನನಗೆ ಅನುಮಾನಎಲ್ಲು ದುರ್ಬಲರು 
ಅನುಭವಿಸುವ ರಕ ಯಾತನೆಯನ್ನು ಅವರು ವಿಶದವಾಗಿಯೂ ಚಿತ್ರಿಸಬಲ್ಲರು. 
ಆದರೆ, ಅವರಿಗೆ ಪರಿಹಾರ- ಇತ್ಯರ್ಥಗಳು 'ಬೇಕಾಗಿಲ್ಲ. ಅವರ ಪಾಲಿಗೆ ಗಡಿ ಕದನಗಳು 
ಎಂದೂ ಕೊನೆಗಾಣಬಾರದು. 

ಅವರ "ಡಾಕ್ಟರ್‌ ಮತ್ತು ಸ೦ತ' ಬರಹದ ಹಿಂದೆ ಇರಬಹುದಾದ ಸದುದ್ದೇಶವನ್ನು 
ನಾನಿನ್ನೂ ಹುಡುಕುತ್ತಲೇ ಇರುವುದರಿಂದ ಈ ಮೇಲಿನ ಮಾತುಗಳನ್ನು ಹೇಳುತ್ತಿದ್ದೇನೆ. 
ಅವರು ಇಲ್ಲಿ ಭಾರತದ ಪ್ರಧಾನ ನಾಯಕನನ್ನಾಗಿ ಗಾಂಧಿಯ ಬದಲು, ಅಂಬೇಡ್ಕರರನ್ನು 
ಒಪ್ಪಿಕೊಳ್ಳುವಂತೆ ಒತ್ತಾಯಿಸುತ್ತಿದ್ದಾ ಸ ಸಹ (ಒಂದು ಗಳಿಗೆ ಅಂಥದೊಂದು 
ಸಾಧ್ಯತೆ ಇದೆ ಅಂದುಕೊಂಡರೂ) ಸ 

“ಡಾಕ್ಟರ್‌ ಮತ್ತುಸಂತ' ಬರಹವ (A ಅವರು ಅಂಬೇಡ್ಕರರ ದೋಷಗಳನ್ನು 
ಕೂಡ ಗಮನಿಸುವಂತೆ ಕಾಣುತ್ತಾರೆ. ಉದಾಹರಣೆಗೆ. ಆದಿವಾಸಿಗಳನ್ನು ಕು 
ಅಂಬೇಡ್ಕರರ ಧೋರಣೆ. ಜಾತಿ ವ್ಯವಸ್ಥೆ ಸ್ಹಯನ್ನು ಕಡೆಗಣಿಸಿದ್ದಕ್ಕಾಗಿ ಅವರು ಭಾರತೀಯ 
ಎಡಪಂಧೀಯರನ್ನು ಟೀಕಿಸುತ್ತಾರೆ. ಸ ಉಥದೊಂದಿಗೆ ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌ ಸ್ಥಿ ಸಿರವಾದ 
ಮೆ ಿತ್ರಿಯನ್ನು ಪೋಷಿಸಲಿಲ್ಲವೆ೦ದೂ ದುಃಖಿಸುತ್ತಾರೆ. 

ಪ್ರ wp ಹೇಳಿದಂತೆ, “ಡಾಕ್ಟರ್‌ ಮತ್ತು ಸಂತ' ಬರಹದಲ್ಲಿ ಗಾಂಧಿಗೆ 
ಬಹಳಷ್ಟು ಪುಟಗಳನ್ನು ಮೀಸಲಿಟ್ಟು, ಅಂಬೇಡ್ಕರರಗೆ ಕಡಿಮೆ ಜಾಗ ನೀಡಿದ್ದಕ್ಕಾಗಿ 
ದಲಿತರು "ಆಕ್ಷೇಪವೆತ್ತಿದ್ದಾರೆ. ಗಾಂಧಿ 'ಎರುದ್ಧ ಹಾ ನಡೆಸುವ ಸಲವಾಗಿಯೇ ಹ 
ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌. ಅವರನ್ನು "ಬಳಸಿಕೊಂಡಿದ್ದಾರೆ ಎಂಬುದನ್ನೂ ನಾವು ಗಮನಿಸಿದ್ದೇವೆ. 

1 ಹಾಗೆ ಬ ಸ್ವಾತಂತ್ರ ವಿದೆ. ಅಷ್ಟಾದರೂ. ಅರುಂಧತಿ ರಾಯ್‌ 
ಅವರನ್ನು ಕೇಳಲೇಬೇಕು- "ನಿಮ್ಮ ಸೂರ್ತಿ, ನಿಮ್ಮ ತಾರೆ, ನಿಮ್ಮ ಭರವಸೆ ಯಾರು? 
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ತಮ್ಮ ನೆಲ ಮತ್ತು ಜಗತ್ತಿನ ಬಗ್ಗೆ ಅಸಂತುಷ್ನರಾದ ಭಾರತೀಯರು, ಯಾರನ್ನು 
ಹಿಂಬಾಲಿಸಬೇಕು. ಅಥವಾ ಜೊತೆಗೂಡಬೇಕು. ಎಂದು ನೀವು ಬಯಸುತ್ತೀರಿ?” 

ಅವರ ಉತ್ತರ "ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌' ಎಂದಾಗಿದ್ದರೆ, ಅದನ್ನೇಕೆ ಅವರು: ಸ್ಪಷ್ಟವಾಗಿ 
ಹೇಳುವುದಿಲ್ಲ? ಬೇರೆ ತತ್‌! ಆಗಿದ್ದರೆ, ಅವರ ಹೆಸರನ್ನಾ ದರೂ ರಾಯ್‌ 
ಹೇಳಲಿ. ಅಥವಾ ಒಂದು ಸಿದ್ಧಾಂತವನ್ನು, ಒಂದು ಪರಿಕಲ್ಪನೆಯನ್ನು ಒಂದು 
ವಿಧಾನವನ್ನು ಕೂಡ ಅವರು ಹೆಸರಿಸಲಿ. ಅಥವಾ ರಾಜಕೀಯ. ಪಕ್ಷವನ್ನೂ ಅವರು 
ಹೆಸರಿಸಬಹುದು. 

ರಾಯ್‌, ತಮ್ಮದೇ ಪಠ್ಯದ ಇಬ್ಬರು ಆಕರ್ಷಕ ವ್ಯಕ್ತಿಗಳಿಂದ ಏನನ್ನಾದರೂ 
ಪಡೆದುಕೊಳ್ಳಬಯಸಿದ್ದಾರೆಯೆ? ಗಾಂಧಿ-ಅಂಬೇಡ್ವರ್‌ ಇಬ್ಬರಿಗೂ ತಾವು ಏನನ್ನು 
ವಿರೋಧಿಸುತ್ತೇವೆ ಎಂಬುದು, ಹಾಗೆಯೇ ತಮಗೆ ಏನು ಬೇಕು ಎಂಬುದು ಕೂಡ 
ಗೊತ್ತಿತ್ತು. 

ಭಾರತಕ್ಕೆ ಏನು ಬೇಕು ಎಂಬುದೇನಾದರೂ ರಾಯ್‌ ಅವರಿಗೆ ಗೊತ್ತಿದ್ದರೆ, 
ತಾವು ಇತಿಹಾಸದ ಭೂಮಿಕೆ ಎಂದು ಕರೆದುಕೊಳ್ಳುವ ನೆಲದ ಮೇಲೆ ಕುಪ್ಪಳಿಸುತ್ತಿರು 
ವಾಗಲೇ, ಅವರು ಭವಿಷ್ಯದ ಹಾದಿಯ ಕುರಿತ ಸುಳಿವುಗಳನ್ನೂ ನೀಡಬೇಕು. 

ಅದು ಬಿಟ್ಟು, ರಾಷ್ಟದ ಮೂಲ ಪಿತಾಮಹರ ಕುರಿತ ಮಬ್ಬು ಮಬ್ಬು “ಶೋಧನೆ” 
ಗಳನ್ನು ಚೆಲ್ಲಾಡುತ್ತ ಹೋದರೆ ಅದರಿಂದ ಯಾವ ಪ್ರಯೋಜನವೂ ಇಲ್ಲ. 
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ಸಳ್ಳಿತ್ರಂತ್ಯಒಂದು ಕಡೆ, ಸಾಮಾಜಿಕ ನ್ಯಾಯ ಇನ್ನೊಂದು ಕಡೆ- ಈ 
ಎರಡು ಗುರಿಗಳ ನಡುವಣ ಚಾರಿತ್ರಿಕ ಬಿಕ್ಕಟ್ಟನ್ನು ಮರುದರ್ಶಿಸಲು ಸಿಕ್ಕ ಈ 
ಅವಕಾಶಕ್ಕಾಗಿ ನಾನು ಕೃತಜ್ಞನಾಗಿದ್ದೇನೆ. ಇಂದಿಗೂ ಪ್ರಸ್ತುತವಾದ ಹಾಗೂ 
ಸಮಕಾಲೀನ ಅನುರಣನಗಳುಳ್ಳ ಬಿಕ್ಕಟ್ಟಿದು. 

1920, 30 ಮತ್ತು 40ರ ದಶಕಗಳಲ್ಲಿ ಗಾಂಧಿ ಮತ್ತು ಅಂಬೇಡ್ಕರರ 
ನಡುವಣ ತೋರಿಕೆಯ ಘರ್ಷಣೆ, ಈ ಬಿಕ್ಕಟ್ಟನ ಸಂಕೇತವಾಗಿತ್ತು ಇದೀಗ, 
ಅರುಂಧತಿ ರಾಯ್‌ ಅವರ “ಡಾಕ್ಟರ್‌ ಮತ್ತು ಸಂತ” (The Doctor and 
the Saint) ಕೃತಿ ನಾನು ಮತ್ತೆ ಇದೇ ಪ್ರಶ್ನೆಗೆ ಮರಳುವಂತೆ ಮಾಡಿದೆ. 
ಆಕೆಯ ಪಠ್ಯದಲ್ಲಿ ನನಗೆ ಕಂಡ ಗಂಭೀರ ಲೋಪ ದೋಷಗಳನ್ನು ಈ ನನ್ನ 
ಪುಟ್ಟ ಪುಸ್ತಕದಲ್ಲಿ ಎತ್ತಿ ತೋರಿಸಲು ಯತ್ನಿಸಿರುವೆನಾದರೂ, ನನ್ನ ಈ 
ಹಿಂದಿನ ಎರಡು ಅಧ್ಯಯನಗಳಲ್ಲಿ ಚರ್ಚಿಸಿದ್ದ ಪ್ರಶ್ನೆಯನ್ನೇ ಮತ್ತೆ 
ಕೈಗೆತ್ತಿಕೊಳ್ಳುವಂತಾದುದಕ್ಕೆ ನಾನು ಆಕೆಗೇ ಧನ್ಯವಾದ ಹೇಳಬೇಕು. 


-ರಾಜಮೋಹನ ಗಾಂಧಿ 


